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सन्ध्यां का महत्व 
( प्रारम्भिक वक्तव्य ) 


संसार में यदि किसी से कोई वष्तु लेनी हो तो उसके लिये दो 
ही. विधान हैं | हमारा उससे इसमा प्रेम और जञान-पहचान हो कि 
वह हमारी आवश्यकता ब न्यूनता को स्वयं ही पूरी कर देवे । 

दूसरा तरीका यह है कि हम अपनी आवश्यकता उसके समीप 
प्रर्ट करे और उसकी पूति के लिये प्रार्थना करें । 

साधारणतया दूसरा तरीका ही प्रचलित है । क्योंकि पहला 
अधिकार तो किसी विरले व्यक्ति को ही प्राप्त होता है । इसी 
- कारण से बेदिक संध्या के आगम्भ में ही अथोत्‌ पहले मन्त्र में , 
जिज्ञासु मनुष्य ( संध्यायति ) अर्थात अच्छी प्रकार मन को 
लगा कर या ध्यान करके अपनी जगत्‌ माता से, अपने मुख्य 
लक्ष्य को या आवश्यकता को प्रकट करता हुआ, उसी की पूर्ति के 
लिये प्राथना करता है । जिस आवश्यकता के पूणे होमे पर, फिर 
कोई आवश्यकता शेष नहीं रहती और न यह न्यूनता किसी और 
से जीवात्मा को प्राप्त हो सकती हैं | वह ज्गन्माता इश्वर सत्‌, 
` चित्‌, आनन्द हे ; और जीवात्मा सस्‌, चित्‌ है। यदि जीव का 
स्वाभाविक गुश आनन्द भी होता तो जीवात्मा आनम्द प्राप्ति की 
इच्छा ओर यत्न म करता । परन्तु प्रस्मक्ष अनुभव हो रहा है, कि 
प्रत्येक जीव आयु भर सुख के लिजे यल्ल करता रहता है | इसी 
लिये संध्या के प्रथम मन्त्र में जिसको आचमन मन्त्र कहा है, 
यही प्रार्थना की गई है कि हम पर ( शांयोरभि खबन्तु नः ) 
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सर्वदा या सब ओर से आनन्द -की वर्षो हो । यही मनुष्य अथवा 
प्राशिमात्र का अभीष्ट दै । ओर इसी की प्राप्ति के लिये यह 
मनुष्य जन्म मिला है | क्योंकि और किसी योनि में लील दुखों 
का सवेथा नाश करके निरन्तर सुख या मुक्त अवस्था को भ्राप्त 
नहीं कर सकता । परन्तु कोई वस्तु या सुख की प्राप्ति, केवल प्राथना 
करने से नहीं होती अपितु साधन रूप में, तियत कम भी विधि 
पूर्वक करने आवश्यक हैँ । क्योंकि शारीरिक शक्ति के बिना जीवा- 
त्मा की कोई काय सिद्धि नहीं होती ओर निबंहाता ही परतन्त्रता 
है, जो कि सब दुखों का कारण है । इसलिये दूसरे मन्त्र में 
जिसको इन्द्रिय स्पशं मन्त्र कहा गया है, मनुष्य आनन्द सुख 
का अभिलाषी, अपनी शारीरिक उन्नति अर्थात्‌ अपनी ज्ञान और 
कम इन्द्रियों की पुष्टि तथा शक्ति के लिये प्रार्थना करता है । 
क्योंकि इस शक्ति, के बिना अन्य प्रत्येक प्रकार की प्राथेना 
निष्फल. और व्यथ होतो है । इस वेदिक संध्या की विशेषता और 
महानता यही हे, कि इसमें मन्त्रों का विधान भी (3९1610) 
वैज्ञानिक ढंग का है । जिसमें परिवतेत की आवश्यकता नहीं, 
अर्थात्‌ वह बुडिपूब॑क है । इसी मन्त्र के अन्त में एक वाक्य आया 
है, जो कि इन्द्रियों की. सब शक्तियों के साथ लागू होता है । वह 
है यशोबलम्‌ अथोत्‌ मेरा शारीरिक बल, यश ब कीर्ति वाला 
हो । बही इस प्रार्थना की महानता है। कोई छिद्र अथात्‌ न्यूनता 
रहने नहीं दी । शारीरिक बल की प्राथना तो जीवात्मा 
कर रहा है, परन्तु वह अनुभव करता हे कि शारीरिक बल तो 
सृष्टि कतो, जगन्माता ने पशुओं को मनुष्य से बहुत अधिक 
दिया है ।0(1816 15 180 'जिसकी लाठी इसकी भेस'यह तो | 
पशुपन है, जिस वृत्ति के त्याग व सुधार के लिये यह मनुष्य 
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जम्म मिला हे । इसलिये प्राथना करता है, कि मुझे ऐसा शारी- 
रिक बल दो जिसके सदुपयोग से मुझे यश, कीर्ति की प्राप्ति 
हो ओर जिसके बिना मनुष्य भी पशु ही रहता है, यद्यपि उसकी 
आति मनुष्य की होती हे, क्योंकि पशुवृत्ति मनुष्य को अपने 
लक्ष्य की प्राप्ति में बाधक है । » 

अब प्रश्न होता है कि मनुष्य का शारीरिक बल, यश, कीर्ति 
कैसे बन सकता है जबकि शरीर प्रकृति के पदार्था के सेवन से 
बनता है ? और प्रकृति में ज्ञान नहीं, इसलिये प्रकृति के बने 
पदार्थ भी यश, अपयश का न तो कारण हो.सकते हें ओर न 
ही इस गुण का ज्ञान या बृद्धि करा के सुख आनन्द की प्राप्ति 
करा सकते हैं । फिर इन्द्रियों की माता (-डपादान कारण ) 
प्रकृति होने से, तथा बहिमु ख होने के कारण, इन्द्रियों की 
शक्तियां स्वाभाविक ही प्रकृति के अर्थात अपने अपने विषयों की 
बोर अधिक प्रवृत्ति करती हैँ । जहां निरन्तर सुख नहीं हे, अपितु 


` अज्ञान ओर मलिनता की बृद्धि है, परन्तु यश और कीर्ति तो सत 


पवित्र, ज्ञानपूर्वेक् परोपकार आदि कर्मा से प्रप्त हो सकती है । 
इखी अवस्था की प्राप्ति के लिये जीवात्मा संध्या के तीसरे 
मन्त्र में, जिसको माजेल मन्त्र कहा शया है, जगदीश्वर से जो 
कि पवित्रता का खोत है, और जिसका प्रत्येक कार्य यश कीर्ति से 
पूर्णं है और पबित्र करना जिसका स्वभाव हे, अपनी सर्व 
इन्द्रियों को पवित्र करने में सहायक होने की प्राथना करता है । 
ओर उसकी शक्तियों ओर. महानता का वर्णन भीं करता जाता 
है। पुव लिखा गया है, कि ( संध्यायति) संध्या करने का 
तात्पय ही मन को एकाप्र करके प्सु गुण चिन्तन में लगाना है । 
परन्तु कुछ गुणों वा तत्त्वो का ठीक मेल या .एकामता तब हो” 
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होती है, जब वं अपने व्सस्तविक सत स्वरूप में मिलें, ओर 
इसी को मन की पवित्रता कहा जाता है । अथांत उनके बीच में: 
अ्रज्ञाम आदि मलिनता का कोई परदा भी न हो | इस पवित्रता 
की प्राप्ति के लिये भी, केवल प्राथेना के अतिरिक्त किसी अन्य 
साधन की भी आवश्यकता है । यद्यपि इस साधन की सिद्धि भी 
उस जगन्माता की कृपा से ही होती है। अतः मन की पवि- 
श्रता तथा एकाग्रता के लिये, जहां प्रभु प्राथना एक आवश्यक 
अंग है, वहां प्राणायाम करना भी एक आवशयक कमे है। जिस 
के बिना, केबल प्रार्थना साथक नहीं होती । जैसे भोजन बनाने के 
लिये, अथवा बस्त्र धोने के लिये, माता से प्राथना करने के 
श्रतिरिक्त, माता की श्ज्ञानुसार अ्रप्ति जलाना, लकड़ी, जल, 
साबुन का लामा आदि काम करमा भी आबश्यक है । जैसे 
एक छोटा बालक माता की सहायता तथा शिक्षा के बिमा कोई 
कार्य सिद्धि नहीं कर सकता, बैसे ही जीवात्मा अपनी अल्प 
ज्ञता के कारण, संध्या के चोथे मन्त्र में, जिसको प्राणायाम 
मन्त्र कहा है, उस संवनियन्ता, सवेज्ञ, प्राणों के अधिष्ठाता प्रभु 
के गुणों का वणेन करते हुए प्राणायाम करने या प्राणायाम 
करने की सिद्धि के लिये प्राथेसा करता है । जैसे संसार की किसी 
बस्तु को जेसी वह है, पैसा ही देखने के लिये, मनुष्य की 
आंखों का स्वस्थ, पवित्र तथा एकाम्र होना आवश्यक हे, अन्यथा 
उलटा ज्ञान होने के कारण फल भी उलटा अर्थात्‌ दुःख का 
कारण होगा । इसलिये संध्या में यहां तक जीवात्मा को यथार्थ 
ज्ञान की प्राप्ति की योग्यता प्राप्त कराने की विधि का विधान है । 
अर्थात्‌ मन व युद्धि रूपी -अन्त्रों को एकाग्र और पविन्न करने 
' ऋ विधि वर्णित है । क्योंकि मनुष्य के परम लक्ष्य, आनन्द के स्रोत 
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जगदीश्वर का वास्तव यथार्थ ज्ञान कराने के लिये, केवल यही 
यन्त्र या चछु है । शीर इनका अपने वास्तव सत्य स्वरूप में होना 
ही सब से पूव आवश्यक कार्य है । जिस कार्य की सफलता के 
बिना मनुष्य का अपने लक्ष्य की ओर आगे चलना असम्भव है । 
इसलिए प्राणायाम मन्त्र का यहां आना अनिवार्य था और यही 
इस वेदिक संध्या की अमूल्य महिमा है । इन तीसरे व चोथे 
अथात्‌ माजन और प्राणायाम मन्त्रों में, मनुष्य के प्राप्त करने 
योग्य ईश्वर के बिचित्र और मुख्य-मुख्य गुणों का भो वन किया 
गया है । जिससे जिज्ञासु को प्रभु के अनेक गुणों तथा कृति को 
जानने की इच्छा स्वाभाविक उत्पन्न होती है । इती तात्पर्य से 
ओर जिज्ञासु की आस्तिकता को संशय रहित कर देने के लिए 
संध्या का पांचवां मन्त्र अर्थात्‌ अघमषेण मन्त्र है । जिसमें सृष्टि 
रचना का वणन ओर बिधान है । 


जिससे उस जगदीश्वर की महान शक्ति तथा सत्ता का ज्ञान 
होने पर मनुष्य अहंकार ओर लोकैषणा जैसे महा प्रबल विन्न 
बाधाओं से बच कर, पाप रहित होकर अपने लक्ष्य की ओर आगे 
बढ्ने की योग्यता प्राप्त कर लेता है । जैसे किसी मनुष्य को जब तक 
पीतल और सोने की पहचान और मूल्य का यथार्थ ज्ञान न हो, 
तब तक वह पीतल के त्याग ओर सोने के ग्रहण करने के लिए 
उद्यत न होगा और न ही सोने की प्राप्ति के लिये कोई विशेष 
कृष्ट व तप करना, अपनी स्वतन्त्र स्वाभाविक इच्छा से, स्वीकार 
करेगा । और जहां ऐवी वास्तविक जिज्ञासा न हो, बां पूरा प्रयत्न 
न होने के कारण सफन्नता न हीं होती । इस अघमषण मन्त्र का 
निरन्तर चिन्तन करने से मनुष्य को खोने और पीतल के यथाथं 
ज्ञान की भांति जहां जगन्माता की महानता और सवब्यापकता 
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का ज्ञान प्राप्त होता है, वहां अपना (891 ]ता100710020) ओर 
अपनी अल्वज्ञता झा तथा ईश्वरकृत संसार में अपनी स्थिति का 
भी बास्तबिक ज्ञान हो जाला है । जब तक किसी को अपने पद्‌ 
की स्थिति वा योग्यता का छनुभव नहीं होता, तब तक वह 
व्यक्ति न तो अपने कर्तव्य कर्मी को ठीक जान सकता है, 
और न उनका यथार्थ पालन कर सकता है । इसलिये जिल्ञाछु को 
निरहंकार बा पाप रहित होकर अपने आप को वास्तव रूप में 
पहचान कर अपने कतेव्य कमो को संसार में ठोक प्रकार करते 
हुए चारों ओर से आनन्द की बर्षा रूपी लक्ष्य की प्राप्ति कराने 
के लिये यहाँ अघमर्षण मन्त्र का होना आवश्यक ही था । जिज्ञासु 
को इस प्रकार, जगत्कतो ईश्वर तथा अपना ( जीवात्मा ) और 
सृष्टि ( प्रकृति ) का जब बोध हो जाता है तो एक (1९8९910) 
schollar or scicntist) विश्लेषण कर्तो या वैज्ञानिक की 
भांति जिसने किसी विषय या बस्तु के गुणों को पुम्तकों तथा 
' विद्वान गुरुओं द्वारा पढ़ा सुना है डोर विचार भी किया है, प्रत्यक्ष 
करने के लिये अनेक आवश्यक साधनों द्वारा विश्लेषण करने 
का प्रयत्न करना होता है । ताकि उसका शाब्दिक ज्ञान, एक वास्तव 
ज्ञात या विज्ञान की अवस्था को प्राप्त होकर उसके अपने तथा 
संसार के-प्राणी मात्र के कल्याण का साधन बन सफ़े । इसी 
तात्पर्यं की सिद्धि के लिए जिज्ञासु प्रत्यक्ष संसार के पदार्था और 
शक्तियों द्वारा ९७९३7० या विश्लेषण करता है | ओर इस 
कृतिका व्याख्यान ही संध्या के मनसा परिक्रमा मन्त्रों में किया 
गया है | जिसके बिना किसी बस्तु विषय या शक्ति का साक्षात्कार 
होना असम्भब है । इन मन्त्रों हारा जहां सर 2 रचयिता इश्वर की 
अनन्त शक्तियों का संशय रहित ज्ञान होता जाता हे और 
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वह निरमिसानी होता है, वहाँ इन ईश्वरीय शक्तियों को प्रतिक्षण 
अपने जीवन का आधार अनुभव करता हुआ बारम्बार नमस्कार 
करके कृतज्ञता प्रकट करता जाता है, जो कि स्त्राभाविक है| 
इसी क्रिया को ईश्वर चिन्तन या ध्यान भी कहा जाता है । यदि 
इस क्रिया का फत्न नम्रता निभमानता, तथा नमस्कार के रूप 
में प्रकट न हो, तो समझना चाहिए, कि यह ॒ विश्लेषण या 
अन्वेषण वास्तव रूप में नहीं हुआ है । इसीळिये प्रत्येक 
मनसापरिक्रमा मन्त्र के साथ मन्त्र की सिद्धि के ब स्तबिकर ज्ञान 
का अनुभव हो जाने के लिये सहज स्वाभाविक नमस्कार 
का होना आवश्यक था । इस्र प्रकार जिज्ञासु अघमपश तथा 
मनसापरिक्रमा द्वारा इश्वर को प्रत्यक्ष जड्चेतन संघार का निय- 
न्ता, स्वामी, प्राणाधार, अनुभव करता हुआ अर्थात्‌ निगुण, 
सगुण, उपासना करता हुआ, यह विचारता है. क्रि मुझे इस 
जगत्‌ के साथ केसा व्यबहार करना चाहिए । जिससे यह जगत्‌ 
मेरे लिये ओर मैं इस जगत के लिये, जगत स्वामी की आज्ञा- 
चुसार व्यवहार करके मनुष्य जीवन के लक्ष्य अर्थात्‌ आनन्द को 
प्राप्ति का साधन बन कर प्रभु की उपासना में सफल हो सकू | 
इस अति आवश्यक शिक्षा के लिये मनसापरिक्रमा मन्त्राँ के अंत 
में दूसरों के प्रति, पक आध्यात्मिक उन्नति के जिज्ञास को व्यव- 
हार करने की विधि बतलाई गई है । (यो अस्मान्‌ दृष्टि 
यं वयं द्विष्मस्तं वो जम्भे द्मः ) कि चूंकि ईश्वर प्राणिमात्र का 
स्वामी हे, इसलिये तू किसी से द्वेष न कर और यदि तेरे से कोई - 
द्वेष करता है तो भी तू उससे द्वेष न कर, न बदला लेने की चेष्टाकर 
अपितु अपने अपको और उसको पिता जगदीश्वर के न्याय पर छोड़ 
दे। जसे भाई भाई का झगड़ा पिता या माता पर छोड़ देने से 
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ही ठोक रहता है ,परस्पर विरोध. नहीं. बढ़ता आर परिवार में 
शान्ति रहती है । यही वास्तविक झास्तिकता है । स्वामी या राज्ञा 
के नियन्त्रण या न्याय को प्रजा के किसी व्यक्ति का हाथ में 
लेना, राजा या स्वामी को न जानना भौर मानना है, और यही 
नास्तिकता है । ईश्वर विश्वास की कमी है और जिसका परिणाम 
यह निकलता है कि जिज्ञासु संध्या करने वाले को अघमषेण तथा 
मनसापरिक्रम। मन्त्रों का अभी आवश्यक पूर्ण ज्ञान नहीं हुआ । 
अभी उसमें न्यूतता है और इश्वर गुण चिन्तन के अभ्यास की 
आवश्यकता है । इस प्रकार पाठकों को वेदिक संध्या के स्थायी 
स्वरूप और महानता के दिग्दशन कराने का यन्न किया 
गया है । क्योंकि उपस्थान मन्त्रों का व्याख्यान करने से पूव, जो 
कि इस पुस्तक का विषय है, संध्या के पहले मन्त्र पर कुछ प्रकाश 
डालना आवश्यक प्रतीत हुआ । 

आशा है, मेरे इस प्रयत्न से जिज्ञाप्तुओं को यत्किचित लाभ 
होगा । 
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उद्वयं तमसस्परि स्वः पश्यन्त उत्तरम्‌ । 

देवं देवत्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌ ॥ बजु० १८२९ 

राब्दाथे-[वयं] इम सब [उत्‌ | उत्कृष्ट, श्रेष्ठ [तमसः] 
अव्यक्त-उपादान कारण प्रकृति से [परि] परे [उत्तरम्‌] 
अधिक उत्कृष्ट [स्वः] स्वात्मा को [पश्यन्तः] देखते अथोत्‌ 
अनुभव करते इए [उत्तमं] सबसे उत्कृष्ट, श्रेष्ठ [ज्योतिः] 
परमात्मा तेज को [अगन्म], प्राप्त करते हैं, जो [देवत्रा 
देवं] सब दिव्य पदार्थो का प्रकाशक, और [ सूये ] स्वयं 
प्रकाशमान, ज्ञानखरूप और सब के ज्ञान तथा प्रकाश का 
प्रेरक है। 

भावाथे--हम उस उत्कृष्ट भ्रष्ठ शक्तिशाली इस जगत्‌ के 
उपादान कारण प्रकृति! अथोत्‌ संसार की बीजरूप अदृश्य 
(Iovisi0।०) भोग्यशक्ति (भोञ्यवस्तु) और उसके काये 
हरयमान्‌ (४।5३0।०) जड़ जगत्‌ से परे, अति उत्कृष्ट 
श्रेष्ठतर चैतन्य ज्योति, भोक्ठ्शक्ति जीवात्मा को 
देखते हुए, साक्षात्‌ करते हुए, अत्यन्त उत्कृष्ट श्रेष्ठतम 
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चैतन्य ज्योति, अधिष्ठाव-शक्ति ईश्वर (governing Power 
of the एए७7५७) को प्राप्त हुए हैं, अथोत्‌ सात्षातकार कर 
लिया है । जो जड़ चेतन सब देवों का देव हे, और सूर्या 
अथीत्‌ ज्ञानियों, विद्वानों से प्राप्त करने योग्य है । 

इस मन्त्र और आगे लिखे तीन मन्त्रों को सन्ध्या के 
उपस्थान या उपासना के मन्त्र कहा गया है, अथोत्‌ ( उप ) 
समीप ( आसना) आसन ग्रहण करना । इस अवस्था को 

- प्राप्त जिज्ञासु अनुभव करता हे कि जगत के संचालन में 
तीन शक्तियां कार्य कर रही हैं :-- 

१, प्रकृति, जो कि इस स्थूल काये जगत्‌ का उपादान 
(बीज रूप ) कारण है, जो क्रि सत (प०१९(४॥०३)1९) 
नाशरहित है, परन्तु जड़ है । इस में स्वयं ज्ञान, गति 
तथा प्रकाश नहीं । 

२. प्रकृति से उत्कृष्ट (परि) परे, पथक एक अन्य शक्ति 
हे, जो कि भोक्त शक्ति है, अथोत जीव-आत्मा। जो सत्‌ चित 
अथोत्‌ ज्ञानयुक्त और कमे करने बाली शक्ति है । जिसके भोग 
के लिए यह प्रत्यक्ष संसार रचा गया है, इस लिए इस को 
उत्‌+तर=उत्तरम्‌ कहा गया हे । 

३. इन दोनों शक्तियों से भिन्न एक अन्य ( उत्तमम्‌) 
सब से श्रेष्ठ तथा उत्कृष्ट शुक्ति को जिज्ञासु अनुभव करता है । 
जो कि सत्‌ चित्‌ तथा आनन्द स्वरूप है। जिसे परमात्मा 
कहा गया है, जो कि इस संसार की वीज रूप जड़ प्रकृति को 
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ज्ञानपूवेक गति देकर इस प्रत्यक्ष संसार का रचयिता हे । 
वह संदा सत अथोत्‌ एक रख रहने वाला है, परिवर्तनशील 
नहीं, न ही उसका कोई रचयिता है। ज्ञान, बल, क्रिया 
उसके स्वाभाविक गुण हे, और जीवों के कर्मा का बह सदा से 
फल दाता है । वह स्वयं भोक्ता नहीं है। वह स्वयं ही 
ज्ञान, प्रकाश तथा ज्योति का स्रोत हे ( और जहां शुद्ध ज्ञान 
है, वहां ही वास्तविक स्थिर बल और कमे हे और बहीं 
आनन्द हे ) इसीलिए सूये, चन्द्र आदि जड़ देवों का प्रकाशक 
और जीवों को ज्ञान तथा आनन्द का देने वाला हे । यह 
प्रत्यक्ष देखा जाता है, कि जड़ पदार्थो को गति देने वाली 
कोई चेतन्य ज्ञानयुक्त शक्ति होनी चाहिए, और गति या 
रगड़ के बिना प्रकाशा तथा ताप की उत्पत्ति नहीं हो सकते | 
यह गति और ताप या अभि सवेव्यापक है, इसलिए गति 
देने वाला ईश्वर भी सवेव्यापक हे. । उसी की उपासना ब 
ज्ञान प्राप्ति से जीव ज्ञानपूर्चेक कमे करके आनन्द गुण 
को प्राप्त कर सकता है । इसलिए आनन्द के इच्छुक जीव को 
इन तीनों शक्तियों का ज्ञान आवश्यक है । द 
सांसारिक व्यवहार में मी प्रत्यक्ष प्रतीत होता है कि 
तीन शक्तियों ( वस्तुओं ) की उपस्थिति से ही किसी काये 
की सिद्धि होती है । यदि इन तीनों में से किसी एक का भी 
अभाव हो तो शेष दो भी अनावश्यक व निरर्थक हो 
जाती हैं । >: | 
यथा--मलुष्य को शिक्षा प्राप्त करने के लिए तीन 
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शक्तियों की आवश्यकता है | प्रथम विद्यार्थी, द्वितीय अध्या- 
पक, तृतीय पुस्तक, पाठशालादि साधन । यदि केवल अध्या- 
पक गुरु व ब्रह्म ही संसार में माना जावे तो ब्रह्म का ज्ञान, 
बल, क्रिया इत्यादि स्वाभाविक गुण किस काम के लिए हैं । 
जब कि उस में ज्ञान लेने वाला विद्याथी रूपी जीव आत्मा 
कोई नहीं है तब ब्रह्म की शक्तियां निरथेक हो जाती हैं । 
यदि प्रकृति रूप पाठशाला या जगत नहीं है, या भ्रम मात्र 
है तो ब्रह्म तथा जीव दोनों का कार्यस्थल कहां पर है । 
अथोत्‌ जीव के कमे करने, कमे फल भोगने और ब्रह्म के कमे 
फल देने तथा ज्ञान के प्रकट करने वाला क्षेत्र कहां हे । जिस 
ज्ञान शक्ति का प्रकाश नहीं, वह निरथेक होने से शून्यवत्‌ 
हे । परन्तु क्षेत्र ( संघार ) प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर हो रहा है, इस 
लिए इस की सार्थकता तथा सफलता तीनों शक्तियों की विद्य- 
मानता में ही हे । 


इस सम्बन्ध में एक अन्य दृष्टान्त भी दिया जा सकता 
हे--बाजार में दुकान पर दूध भरा पड़ा है, यदि लेने वाला 
जीव रूप ग्राहक कोई न हो तो दूध पड़ा पड़ा बिगड़ जावेगा, 
किसी अर्थ नहीं लगेगा । बेचने वाला दुकानदार रूपी ब्रह्म 
उस दूध का क्या करेगा । क्या उसने दूध दुकान पर स्वयं 
पीने के लिए एकत्रित कर रखा है ? परन्तु वह तो अकाम 
है, भोक्ता नहीं हैं । यदि दूध बेचने बाला दुकान पर कोई न 
हो तो जीव रूपी प्राहक दूध “किस से लेगा, और बांट कर 


डि से उत्तम ज्योति & 


आवश्कतामात्र में कौन देगा । कोई नियम तथा नियन्त्रण 
न होगा । लूट मचेगी और यह संघार कोई सुखपूवेक कर्म 
करने तथा जीवन व्यतीत करने का स्थान न रहेगा | 


इस लिए ब्रह्म के गुणों या शक्तियों की सार्थकता 
प्रकट होने के लिए, संसार को नियन्त्रण में रखने के लिए 
तथा अज्ञानी जीवों को ज्ञान देकर, कर्म करने की शिक्षा देने 
तथा उलटे कर्म करके दुख भोग से बचने और मुक्ति का 
आनन्द प्राप्त कराने के लिए अथवा प्रकृति या उससे बने 
योग्य पदार्थो की सार्थकता क लिए, तीनों शक्तियों की आव- 
श्यकता है। इस लिए जिज्ञासु अथोत्‌ सुख चाहने वाले 
मनुष्य. रूपी यात्री को तीनों शक्तियों के यथार्थ गुण, कर्म, 
स्वभाव का ज्ञान होना चाहिए । जितनी इस ज्ञान में किसी 
व्यक्ति में त्रुटि होगी, उतनी ही उसकी जीवन यात्रा दुख- 
प्रद और लम्बी होगी । 


(९७) 
'दवं वहन्ति के तव: 

आं उदुत्यं जातवेदसं देतं वहन्ति केतवः । दशे 
विश्वाय द्यैम्‌॥ ऋ० ५०।१॥ 

शब्दाथे--( त्यं) उस (जातवेदसं) सवेव्यापक, सर्वेज्ञ, 
सर्वाधार (देवं) अग्निदेव को (केतवः) किरणें, ज्ञान, संसार 
के रत्न ( उदूवहन्ति ) उठाए उठाए फिरते हैं। (विश्‍वाय- 
दृशे ) इसलिए कि विश्व उसको देख सकें ( केतवः ) किरणें 
( सूये ) उसे सूये रूप में ( उद्वहन्ति ) प्रकट कर रही हैं ; 
उसकी ज्योति उठाए उठाए फिर रही हें । . 

भावाथे--एक ईश्वरके उपासक के लिये, जिसने अपने कई 
वषे के निरन्तर स्वाध्याय, संध्या ब तपादि के पश्चात्‌, जबकि 
उसने जड़ चेतन संधार के पदार्था को वास्तविक रूप में देख 
लिया हे, और सब दिशाओं में अपनी ज्ञान दृष्टि से चक्कर 
. काट चुका हे, ईश्वर की सत्ता अव संशयरहित है । 

अब वह जगतृक्रत्तो इश्वर को (करतलन्यस्त आमलक- 
वतू ) जैसे हाथ में रखे आमला को स्पशो करते हैं, ऐसे बह 


आत्मा हारा ईश्वर को देखता है । तब उपरिलिखित मंत्र द्वारा 
अपने भाव प्रकट करता हे । 
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इम जड़ तथा चेतन संसार की प्रत्येक वस्तु, इस का 
रूप रंग और गति प्रथिवी से ले कर सूयं पयैन्त अथोत्‌ 
पत्ता-पत्ता उस प्रभु की मंडियां हैं. ( पताका हैं) जो उस 
जगत्‌ माता को ऐसे दशा रही हैं, जेसे मागोदि दिखाने के 
माग सूचक चिह्न ( साइनवोडे ); किसी नगर का, अथवा 
स्थान, व (वीथिका) दृकान के नामव खासी का बोध 
कराते हें । जिससे कि मनुष्यमात्र व विश्व, उक्षको प्रत्येक 
समय, प्रत्येक स्थान पर, प्रत्येक अवस्था में देख सके और 
उस जगत्‌ स्वामी को भूल न जावें । 

इसके अतिरिक्त वद शास्त्र तथा ईश्वरदशी महात्मा भी: 
निश्चय पूर्वक यह बतलाते हैं: 

(१) जीव तथा ईश्वर में आकाश का भी भेद नहीं हैं, 
अथोत्‌ वे कभी प्रथक्‌ नहीं होते हैं । 

(२) जैसे दांतों के जिह्वा निकट हे; और आंख तथा 
पुतली का भेद नहीं है, वैसे ही जीव और परमेश्वर का अंतर 
नहीं है | 

(३) जीव और इश्वर का परस्पर पिता पुत्रबत्‌ संबन्ध 


आहेत 


(४) फिर यद्द भी बतलाया जाता है, कि ईश्वर सुख, 
आनन्द का स्रोत है, वहां दुख का लेश भी नहीं हे, अथोत्‌ * 
सुख तथा आनन्द उसके स्वाभाविक गुण हैं । 

तो अब प्रश्न होते हे-- 
(१) जबकि ईश्वर और जीव में आकाशकृत भद नहीं हे, 
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वे सदा साथ ही रहते हैं, और ईश्वर सवे व्यापक हे, तो पुनः 
हम जीवों को दृष्टि में क्यों नहीं आता. हे ? 

(२) जब हम सब प्राणियों का ईश्वर के साथ पित्त पुत्र 
बत्‌ संबन्ध है, और वह सुखस्वरूप अथोत्‌ सुख आनन्द का 
स्रोत है तो वह मातृ-पितृवत्‌ स्वयं अपनी संतान प्राणिमात्र 
को सुख आनन्द स्वरूप क्यों नहीं बना देता है तथा हम सब 
प्राणी उसके अति निकट होते हुए भी, उसके आनन्द गुण से 
क्यों वंचित रहते हैं ? है 

संसार के प्राणियों को दुख क्यों होता है, तथा वद्द दुख 
कहां से आता है, अथोत्‌ मातृवत्‌ ईश्वर संसार के सब 
प्राणियों के दुख दूर क्यों नहीं कर देता है ? 

संसार में हम प्रति दिन घोर संग्राम व युद्ध देखते हैं, 
उप्तकी प्रजा, संतान आपस में युद्ध कर रही है, एक जाति 
व व्यक्ति दूसरों को मृत्यु के घाट उतार रहे हैं, लूट रहे हैं। 
निरपराधियों, वच्चों तथा स्त्रियों को कष्ट दिये जा रहे हैं, 
संसार में बुराई पाप की वृद्धि हो रही है । 


वह जगन्माता प्रभु इस उपद्रव को देख कर किस प्रकार 

से चुप हे ? एक सांसारिक माता भी अपनी संतान को लड़ते 

“देख कर बीच में पड़ कर यथाशक्ति उपद्रव को बन्द कराने 
का यत्न करती है। अपनी अप्रसन्नता प्रकट करती है, और 

दंड देकर भी दो भाइयों की लड़ाई को बन्द कर देती है । 

परन्तु वह जगदीश्वर सवे सामथ्ये, रखते हुए, अपनी प्रजा में 
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इतने घोर उपद्रव तथा पाप दोष को प्रत्यक्ष वृद्धि को पाते 
हुए देख कर भी इसप्रकार से चुप हे, जेसे सांसारिक 
अल्पज्ञ माता अपने पुत्रों की लड़ाई देख कर व पाप के 
की चड़ में, गिरते हुओं का नाटक देख कर प्रसन्न होती है । 


जिससे यह संदेह होता है कि कोई सृष्टि रचयिता 
जगन्माता ईश्वर नहीं है, यदि है, तो वह भी सांसारिक 
अल्पज्ञ माता के सदृश है । क्योंकि अभि के समीप होने पर 
मी अग्नि का गुण ताप, प्रकाश, अवश्य ही निकट वस्तु में 
आ जाता है, किन्तु ईश्वर का आनन्द गुण जीव में अति 
निकट होने पर नहीं प्रतीत हो रहा हे । 


(३) संसार का प्रत्येक पदार्थ उसको प्रत्यक्ष दशो रहा 
है । अथवा सांसारिक वस्तुएं झंडियों ( केतु ) ( साइनवोडे ) 
के रूप में प्रकट होकर उसकी ओर संकेत कर रही हैं । 

उत्तर--(१) ईश्वर इन चमे चज्ुओं का विषय नहीं है । 
यदि चमेनिर्मित चच्ुआं का विषय होता, तो बिल्ली आदि पशु 
उसको अधिक स्पष्ट देख सकते थे और उनकी अवस्था हमसे 
उन्नत होती, किन्तु ऐसा नहीं हे । क्योंकि ईश्वर ज्ञान रूपी 
तृतीय नेत्र का ही विषय हे । और वह तृतीय नेत्र मनुष्य को 
ही प्राप्त है । मनुष्य ही यत्न करके शिक्षा लेकर निरन्तर 
अभ्यास करते हुए, विधि पूवक ज्ञान नेत्र से ध्यानपूवेक उस 
प्रभु का साक्षात्‌ कर सकता हे । और संसार के प्रत्येक पदार्थे 
अथोत्‌ पत्ते-पत्ते और प्रत्येक गति ( क्रिया ) में उसको देखता 
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हे । जैसाकि महापुरुषों का कथन हे कि 
भूतेषु भूतेषु विचित्यधीराः प्रेत्यास्माछी काद सृता- 
भवन्ति । 
इस बात को विचार करके ईश्वर सवेत्र दै, सब के 
निकट है, फिर मी मनुष्य उससे पृथक रह कर दुखी है; 
कबीर जी ने अपना विचार इस प्रकार प्रकट किया हे-- 
पानी में भी मीन पियासी, मोहे देखत आवत हाँसी । 
सत्‌ सागर नित भरौ रहत है, जिस विन रदत निराशी॥ 
कस्तूरी सृग बन में खोजत, सूंघ फिरत हे घासी । 
जोगी होकर फिरे जंगल में हर दम फिरे उदासी ॥ 
अआतमज्ञान विना नर भटकत, कोऊ मथुरा कोऊ काशी | 
कहत कबीर सुनो री लोई, हरि विन कटत न फांसी ॥ 
कबीर जी कहते हैँ कि--जैसे पानी में मछली है, परन्तु 
वह प्यासी होकर इतस्ततः भटक रही हैं, और दुखी हो रही 
हे । क्योंकि पानी उस के जीवन का आधार है । जैसे यह 
एक आश्रय है कि पानी के अति निकट होते हुए भी मछली 
पानी से बंचित है तथा दुखित है, वैसे ही जीवात्मा मनुष्य 
शरीर में, जहां ज्ञान चक्षु व आत्मज्ञान के साधन उपस्थित 
हें, इश्वर के सदा अत्यन्त समीप होने पर भी, उस अपने 
जीबनाधार के आनन्द गुण से रहित केसे दुखी हो रहा है। 
यही आश्रय हे । अब प्रश्न होता हे कि कष्ट का हेतु क्या है, 
तथा मछली पानी के भीतर रहती हुई भी केसे प्यासी रह | 
सकती है | पाठक वृन्द, इसका उत्तर यह है 
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जैसे आटे में खांड मिला कर, किसी व्यक्ति ने गोलियां 
बना कर नदी में डाल दीं । मछली ने उनमें से एक गोली 
अपने सुख में डाली है, उप्तको मीठी लगने पर चूसने लगती 
है, उस गोली को न तो पेट में भीतर ही ले जाती हे. और 
न बाहर ही उपे निकालती हे । अब जब तक गोली उस 
के मुंह में विद्यमान है, पानी उप्नके मुंह में नहीं जा 
सकता है, अतएब बह पानी से वंचित है, तथा अपने जीवना- 
धार के सदा अत्यन्त समीप होने पर भी . दुखित है। 
मीठे के कारण तुषा मी अधिक मात्रा में व्याकुल कर रही 
है । परन्तु पानी रुकावट के कारण अन्दर जा नहीं सकता 
है। अतएव इतस्ततः भटकती हे और दुखित हे । इसी 
प्रकार मनुष्य जन्म प्राप्त जीव भी, संसार के क्षणिक तृप्ति 
कारक पदार्था और विषय वासनाओं की संर्हिष्ट गोलियां, 
मन बुद्धि रूपी गल्ले में प्रत्येक समय अन्तःकरण रूपी प्रभु 
के निकट पहुंचाने वाले स्थान में डाले हुए है । इसको न 
किसी समय छोड़ता ही है, और न इनको झुलाता ही है, और 
नाहीं निकाल कर अथोत्‌ इनको यथार्थ रूप से अपने उपयोग , 
में लाकर संयम का जीवन व्यतीत करता हे. । पुनः यह भी 
जानता है कि यह रुक्रावट यथार्थ में मेरे जीवन का आधार 
नहीं है, सदा साथ नहीं रहेंगे, मीठे की गोलियों के सदृ 
अस्थिर, कुछ काल के पीछे स्वयं भी गल सड जायंगे, परन्तु 
इन गोलियों से किसी समय किसी अवस्था में स्वयं प्रथक 
होकर, उस प्रभु के आनन्द रूपी जल को पीकर प्यास को 
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मिटाने का यत्न नहीं करता है । 

अतएव यह दुखी है, और यही इसके दुख का वास्त- 
चिक कारण है. तथा इसी अज्ञानता के कारण उस जगन्माता 
के दशन व सर्वे दुख नाशक पीयूष रूपी दूध से बंचित हो 
कर मनुष्य अपनी” अल्पज्ञता से पुकारता है, कि यह ईश्वर 
सर्वेक्लेश अपहारक नहीं है और यही कष्ट इस अवस्था को 
प्राप्त हुए सबे मनुष्यों को हे । 

इस केशा की निवृत्ति की विधि भी एक ही है । वह यह कि 
'जीव जो अज्ञान व विषय विकारों कें आवरंण अपने तथा 
परमेश्वर के मध्य में खड़े कर लेता है, उनको दूर कर दे, 
आर उसके साक्षात्‌ दशन करके, भौतिक अमि के अति 
निकट होने के सदृश, उप्तके आनन्द रूपी मुख्य गुण का 
अधिकारी बन सके और सुख को प्राप्त होवे । जिसकी एक 
. ही व्याधि हो उसकी चिकित्सा भी एक है | इसके विषय में 
एक महात्मा ने केसा अच्छा कहा है— 


ययोरेव समोदोषः परिहारोऽपि तयो? समः । 

अथोत्‌ जिनमें एक ही प्रकार की जुटियें हों, उन जुटियों 
के दूर करने का साधन भी एक समान होता हे । 

(२) द्वितीय तथा तृत्तीय प्रश्न के प्रसंग में पुनः संकेत 
करके लिखते हैं--ईश्वर यदि सर्व व्यापक हे तो केसे ? 
तथा वह सांसारिक माता के सहश संसार के प्राणियों अर्थात्‌ 
अपने पुत्रों के दुखों को स्वयं ही दूर क्यों नहीं कर देता हे। 
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और संमार का प्रत्येक दृश्यमान पदार्थ उसको प्रकट 
करने के लिये किस प्रकार पताका (केतु, भंडिया) ओंकार 
रूप धारण किये हुये हैं । 

उत्तर--इस प्रत्यक्ष दृष्टि में आने वाले संसार की तथा, 
इसके अन्तगेत सब वस्तुओं की व प्राणीमात्र के पद्नभूतों से 
बने हुए सब शरीरों की जेसे तीन अवस्थाय हैँ, १-स्थूल, 
२-कारण, ३-सूक्षम, वैसे ही संसार में एक ही भौतिक 
( स्थूल ) अग्नि है, जिप्रसे प्राणिमात्र लाभ उठाता है । मनुष्य- 
मात्र भोजन पका कर छुधा (भूख ) का दुख मिटाता है— 
ताप कर शीत के दुख से बचता हे । और यह अझि सबे- 
व्यापक है, सबको सर्वत्र सर्वदा लकड़ी-कोइला आदि सर्व साधन, 
सम्पन्न होने पर मिल सकती है, साक्षात्‌ की जा सकती है-- 
ओर की जा रही हे, क्रिसी का पक्षपात नहीं करती हे । 


(क) यदि एक व्यक्ति की लकड़ी कोइला, उसके आलस्य 
प्रमाद व उसकी असावधानता के कारण गीले हें 
ओर अग्नि शीघ्रता से प्रज्वलित नहीं होती है । 
दूसरे व्यक्ति की अग्नि (साधन भथोत्‌ लकड़ी, कोइला, 
शलाका आदि अनुकूल होने के कारण ) प्रज्वलित होती है । 


(ख) दोनों के साधन अनुकूल या प्राप्त हैँ, परन्तु यदि 
उनमें छे एक व्यक्ति रोगी और निबल हे । अतएव उठ नहीं 
सकता अथात्‌ अभ्नि प्रज्वलन क्रिया में असमथे है, हाथ नहीं. 
उठा सकता हे--दीप-शलाका रगड़ नहीं सकता हे । अथवा 


१८ महान्‌ के दशेन 


दोनों के स्वस्थ होने पर भी एक व्यक्ति के दोनों हाथ अपनी 
संदूकची व जेत्र में ही रहते हैं. थपनी स्त्री से 
अति प्रेमबश उसके शरीर ही से चिपटे रहते हैं । इन स्थानों 
से आसक्ति के कारण दूर करने का लेशमात्र यत्न नहीं करता 
है। पुनः यदि उसकी अग्नि न जले, भोजन न बने, शीत 
न हटे और दुखी होता रहे, तो क्या अब इस अवस्था में 
अभ्नि की सर्वव्यापकता का भंग कोई भी कर सकता हे । क्या 
ऐसे व्यक्ति के दुख का कारण अग्नि को कहा जावेगा । अथवा 
अप्नि को मूख तथा पक्षपाती कहा जावेगा या रोगी निवल 
आलसी मनुष्य को ? 

अभि का दाह (जलाना) भी गुण हे। हन्तु अग्नि का 
इसमें क्या अपराध है, यदि मनुष्य, अपनी अज्ञानता वा 
असावधानता से अग्नि के सदुपयोग को न जानकर अपने 
गृह (घर) व वस्थ्रादिको को जला लेता है। वैसे ही मनुष्य 
प्रभु के गुणों को न जान कर तथा उनको सदुपयोग में न लाइर 
अपने दुष्कर्मा से दुख ही दुख उठाता है । 

(२) सूद अग्नि को संभार में विद्युत्‌, बिजली या (इलेक्टि- 
सिटी) कहते हैं । यहद भी जहाँ सर्व व्यापक है, वहाँ प्राणि- 
मात्र को प्राप्त हे । सर्व जड़ चेतन सृष्टि के, बाहर भीतर 
विद्यमान हें । दूर नहीं, अतिनिङट हे, कोई व्यक्ति कहीं हो, 
करिसी जाति का हो, धनी हो वा निघेन, राजा हो, व प्रजा 
हो यारंरु जो भी अपने हाथों को मिलाकर रगड़े, उसके 
हाथ गरम हो जाते हैं, और यह एक अप्रि ब विद्युत्‌ का 
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गुण है । यद्यपि इस क्रिया से उत्पन्न अग्नि ब विद्युत्‌ हमारी 
चर्म चक्ुओं से दृष्टिगोचर नही होती, तथापि ज्ञान चक्षु से उसका 
अनुभव होता हे कि अतिनिकट प्राप्त होते हुए लाभ हो रहा 
हे, विद्युत्‌ रूपी अभि जल, वायु, प्रथिबी तथा आकाश सर्वत्र 
विद्यमान है; अतएव सर्व मनुष्य उससे विशेष लाभ अथोत्‌ 
प्रकाश, तापादि ग्रहण कर सकते हैं । उसकी शक्ति से संसार 
के कर्मा में उचित सहायता लेकर उन्नति कर सकते हैँ । नाना 
प्रकार की कला-कशलों के साधनीभूत अनेक यन्त्रादि 
(मशीन ) चला सकते हैं, विद्युत्‌ किसी का पक्षपात नहीं 
करती है, सब के लिये समान हे । यदि कहीं न्यूनता से 
दृष्टिगोचर होती हे, तो किसी व्यक्ति व जाति की योग्यता, 
पुरुषार्थ अथवा साधनों की न्यूनता व अज्ञानता के कारण है । 
विद्युत्‌ रूपी अप्नि की कहीं भी न्यूनता नहीं है, जाति, 
व्यक्ति, देश और राष्ट जितनी विद्युत्‌ चाहे ले सकता ह्वै । एक 
के अधिक लेने से दूसरे के लिये वह न्यून नहीं हो जाती हे । 
विद्युत्‌ निमाता ईश्वर के कोष्ट ( भंडार ) में इसकी कमी नहीं 
होती है। और न इस विद्युत्‌ का प्रदाता परमेश्वर किसी के 
लिये कृपणता करता है, और न किसी प्रकार की रुकावट 
करता है। 


यदि किसी व्यक्ति का बिजली का बल्व. थोड़ी शक्ति 
का है। या इसके ऊपर मल विक्षेप पड़ा हुआ है, उसे स्वच्छ नहीं 
किया गया हे, अथवा किसी नगर का विद्युत्‌ केन्द्र ( पावर- 
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हाउस ) यन्त्र का इञ्जन थोड़ी शक्ति का है, या यन्त्र ही 
बिगड़ा हुआ है । अथवा वहाँ की प्रबन्ध कते शक्ति 
अधिक शक्ति वाले बल्ब के लगाने का अधिकार ही 
नहीं देती है, तो यदि कोई व्यक्ति ऊपर कहे गये कारणों से 
अधिक शक्ति, ताप व प्रकाश नहीं ले सकता, अथवा उससे 
सर्वथा वंचित हो रहा है, तथा इस कारण से कोई व्यक्ति 
या नगर प्रकाश और ताप आदि के न मिलने से कष्ट पाता है, 
अपनी सांसारिक आवश्यकताओं को पूरा न करता हुआ 
अन्धकारादि के कारण ठोकर आदि का अनुभव भी करता 
है। एसी अवस्था में इस दुख का कारण विद्युत्‌ का अभाब 
या विद्युत्‌ की निबेलता अथवा उसका पक्षपात नहीं कहा जा 
सकता । और न उसके निमोता को ही अल्पज्ञ, निवेल, 
द्याहीन, पक्षपाती इत्यादि विशेषणों से ही पुकारा जा सकता 
है । वास्तव में बिजली सर्वत्र एक है, एक जेसी तथा सर्व 
स्थान में पूण शक्ति वाली है । 

बिजली प्रत्येक व्यक्ति के घर ब कमरे में पूण है, किन्तु 
इमारी चम चक्ष किसी स्थान पर यून तथा किसी स्थान पर 
अधिक दिखलाती है, जोकि मनुष्य के अज्ञान आलस्य असाव- 
धानता अथवा अथोग्यता के कारण हे । 

जो मनुष्यों में छोटे बड़े या घणा आदि का भाव उत्पन्न 
करके जातिओं के कलह व कष्ट आदि का कारण बनती है । 
इसलिये मनुष्यों में व जातिओं में कलह वैमनस्य आदि 
कष्टदायक उपद्रवों का उत्तरदायित्व तथा सुख आनन्द के 
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अभाव और न्यूनता का भार भी जगन्माता परमेश्‍वर के ऊपर 
आरोपित नहीं किया जा सकता है। | 

(३) तीसरी इस संसार में आध्यात्मिक अप्नि, जो कि 
स्थूल और सूदम दोनों अझ्नियों का भी कारण हे । यह अभि 
भी सर्वव्यापक है, किन्तु चेतन है, चेतन गुण ही इसका 
दोनों अभ्नियो से भेदक विशेष गुण है । जिसकी शक्ति वा 
प्रकाश से सर्व नक्षत्र मंडल, अथोत अगणित सूये चन्द्र 
आदि प्रकाशमान हैं, और नियमपूेक गति करते हें । सब 
प्राणी जिससे प्राण रूपी शक्ति लेकर जीवित हैं, तथा सब 
प्रकार की क्रिया करते हैं । यही आध्यात्मिक अभि हे, और 
इसी को ईश्वर और जगन्माता कहते हैं । 

यद्यपि यह अभ्नि भी इन भौतिक चक्षुओो से दृष्टि पथ 
में नहीं आती है, तथापि यह भी विद्युत्‌ के समान सर्वत्र 
सब के बाहर भीतर होकर सब को समान रूप से उपलब्ध 
है, और मनुष्य मात्र को उसके आनन्द गुण की प्राप्ति का । 
समान अधिकार है । किसी के लिये वहां पक्षपात व बाधा 
नहीं हे । क्‍योंकि वह आध्यात्मिक अप्रि रूप परमेश्वर भी 
सर्वव्यापक तथा अपने अनन्त आनन्द गुण से सर्वत्र परि- 
पूणे है । अतएव यह आनन्द गुण उस का सबके लिये 
सदृशा है--सब को सब स्थान पर समान. रूप से प्राप्त हो 
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सकता है | क्योंकि गुण गुणी का साहचये नियम है। अथोत्‌ 
गुण गुणी से कभी प्रथक्‌ नहीं होता है, सवेथा साथ ही 
विद्यमान रहता है । जैसे स्थूल अभि तथा सूम अझि 
( विद्युत्‌) के प्राप्त करने की विधि व प्राप्ति के साधन 
मनुष्य मात्र अथोत्‌ झाले गौर, हिन्दू, मुसलमान, 
ईसाई, यहूदी, बौद्ध आदि के लिये एक ही हैं । वेसे ही 
इस सृष्टि क कारण चैतन्य आध्यात्मिक अग्नि, ईश्वर का 
आनन्द गुण तथा मुक्ति के प्राप्त करने के साधन विधि भी 
सब के लिए एक से ही होने चाहिए तथा एकसे हैं भी। 
जेसे मनुष्य शरीर व जगत्‌ की तीन अवस्थाएं स्थूल, सूकम 
ओर कारण ऊपर वरून की गई हैं । वेसे ही जागृत, स्वप्न, 
सुषुप्ति तथा फल वृक्ष और बीज, सब के लिए समान रूप से 
ही दृष्टिगोचर हो रही हैं, इनमें भी किसी देश, काल व 
जाति का कोई भी भेद नहीं है । उसी प्रकार मनुष्य पशु - 
पक्षी तथा वनस्पति वृक्ष आदि के रोगों की भी तो यही 
अवस्थाएं हैं । ._ 

प्रथम--रोग की अदृष्ट अवस्था--अथात्‌ कारण अवस्था । 
रक्त का दूषित होना--वात, पित्त व कफ की न्यूनता या 
अंधिकंता आदि । § 

द्वितीय-सूदम कारण ग्रांदी ( कब्जी ) करडू (खारिंश) 
जिह्वा का मलिन होना या उसकी अधिकता तथां नाड़ी की 


| वहन्ति केतवः? २३ 


गति का ठीक न होना । शरीर में भारीपन, आलस्य का होना, 
अंगों का टूटना आदि । 


ठृतीय--स्थूल प्रत्यक्ष कारण--फोड़ा फुन्सी का निकल 
आना--ज्वर से शरीर का उष्ण हो जाना तथा शरीर के 
किसी अंग का काये करने में असमर्थ हो जाना, निर्वल 
हो जाना, अथवा उदर व मस्तिष्क आदि में पीड़ा आदि से 
दुखी होकर अपने काये से बंचित रह जाना । ये अवस्थायें 
भी सब जगत्‌ के लिये सदृश ही हैं । यद्यपि स्थूल अवस्था में 
किसी वृक्ष के रोगी फल को उसके प्रत्यक्ष चिह्लों से देख कर 
तथा उसी प्रकार मनुष्य, पशु, पक्षी आदिकों के रोग के 
साक्षात चिह्णों को देख कर, एक साधारण व्यक्ति भी जान 
लेता है कि यह वृक्ष, मनुष्य, पशु आदि प्राणी, रोग से 
ग्रस्त हैं, तथापि प्रत्येक व्यक्ति उस रोग के वास्तविक कारण 
को नहीं जानता है और न उस की चिकित्सा करके रोग को 
निवारण करके रोगी को स्वस्थ कर सकता है । यह किसी 
पूणेतया निपुण माली, वैद्य अथवा डाक्टर का काम हे कि रोग 
के निदान को समक कर वास्तविक चिकित्सा द्वारा रोग से 
रोगी को मुक्त कर के उसे स्वास्थ्य प्रदान कर सके । किन्तु 
विचार यह होता हे कि वेद्य के, केवल रोग के कारण 
मात्र को जान लेने तथा उसके लिये औषध ब प्रयोग पत्र 
( डुसखा ) लिखने मात्र से क्या रोग की निवृत्ति हो सकती 
है वा रोगी रोग से मुक्त हो सकता ह्वै? चादे वैद्य अपने कार्य 


२४ महान्‌ के दशन 


में कितना ही सुयोग्य हो और उसके द्वारा लिखा हुआ . 


नसखा भी कितनी ही सावधानी पूवेक हो जब तक कि रोगी 
ब उसके संरक्षक औषधियों को ठीक ठीक मात्रा में मिला कर 
ठीक ठीक उपचार के साथ प्रयोग करें या करावें--नियम 
पूबेक औषधि के.सेवन तथा संयम के विना रोग की निवृत्ति 
नहीं हो सकती है, उसी प्रकार वेद्यो के वेद्य, सृष्टि निमाता 
परमेश्वर के सर्वव्यापक होने से तथा उसके ज्ञान रूपी ओषध 
प्रयोगपत्र ( नुसखे ) मात्र के उपस्थित होने से और ऋषि 
महात्माओं के उपदेश मात्र के होने पर कोई देश, जाति व 
व्यक्ति अपने विकारों को एक मूख अनियमित रोगी के 
समान--डन उपदेश रूपी नुस्खों सेलाभ न उठाकर--अपने 
रोग व विकारों की निवृत्ति न करके दुखी होता रहे, इस 
दुख में अथवा इस दुख के कारण से परमेश्वर को उत्तर- 
दायी किसी भी अवस्था में नहीं ठहराया जा सकता है । 


सूर्य के बिना हमारी अथोत्‌ प्राणीमात्र की चल्नु देखने के 
काये को नहीं कर सकती है--यह नियम सवत्र प्राणीमात्र 
के लिये समान ही है। इससे यह सिद्ध हो रहा है, कि 
जिसने सूये का निमोण किया है, उसी ने सुब की चचुओं 
की रचना भी की है। और यह सम्बन्ध अनादि अथोत्‌ सृष्टि 
रचना काल से चला आ रहा हे । इसमें देशा, काल व 
जाति आदि का किञ्चित्‌ भी पक्षपात नहीं हैं, सबके लिये एक 
ही हे । यही साधन व्यक्तिओं में एक दूसरे से जानकारी प्रेम 
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तथा ज्ञान कराने का है । सांसारिक वस्तुओं को देखकर ओर 
उनका यथार्थ बोध करके उनसे सुख प्राप्त करने का यही 
साधन तथा विधि मनुष्यमात्र के लिये है । 

(२) जो इसके विपरीत चलकर अन्धकार में अथवा 
अज्ञान के कारण सूर्य तथा चन्षु के साथ सम्बन्ध न करके जो 
कष्ट प्रतीत होता है, यह भी सब के लिये एक जैसा है अथात्‌ 
घनी, निर्धन, काले गोर वण तथा हिन्दू, मुसलमान, ईसाई 
आदि सबके लिये कोई एथक्‌ प्रथक्‌ विशेष प्रबन्ध ब नियम इस 
कष्ट से छूटने का नहीं है--प्रकृति अथवा इश्वर की ओर से 
इस विषय में कोई पक्षपात नहीं किया जाता ह्वै । नियमं को 
सर्वसाधारण विषयक होने से अतएव ज्ञाननेत्र व विद्या द्वारा 
आध्यात्मिक ज्ञान की प्राप्ति के साधन तथा विधि'भी मनुष्य- 
मात्र के लिये समान ही होनी चाहिए और परीक्षण से वह एक 
ही प्रतीत हो रही है, इसके अतिरिक्त सृष्टि रचना में, कहीं भी 
प्राणीमात्र के लिये--प्रभु ने भेद से अथवा पक्षपात से काये 
नहीं लिया है कि अमुक जाति देश च व्यक्ति के लिये भिन्न 
साधनों से काये लिया हो और भ्रमुक देश जाति ब व्यक्ति 
के लिये दूसरों से। अतः संसार के कष्टों का कारण प्रभु से 
बताये हुए साधनों की एकता फे न मानने में है, इसके 
अतिरिक्त दुख का कारण दृष्टिगोचर किसी प्रकार भी सिद्ध 
नहीं होता हे-इसलिये वही व्यक्ति ईश्वर का सच्चा भक्त तथा 
पूज्य है, जो प्रभु की प्रजा में सृष्टि रचना के अनुकूल एकता 
का प्रचार वा उपदेश करता हे । 


२६ , महान्‌ के दशन 


संसार में केश, ममताभाव अथात्‌ द्वेत के प्रचार के कारण. 
है, जोकि संसार में स्वार्थजबश होकर किया जाता है । अतएव 
यह जगत्‌ प्रचलित कलह इष्यो द्वेष वैमनस्य प्रभु की ओर 
से नहीं है, किन्तु उन व्यक्तिओं का है, जो ईश्वर क नाम से 
पृथक्‌ पथक्‌ मत प्रचलित करके भिन्न भिन्न साधनों द्वारा अपनी ˆ 
_ च अपने सम्वन्धियों की पूजा कराते हैं; तथा स्वार्थवश सृष्टि 
नियम का उलङ्घन करके, अपना कल्पित सिद्धान्त स्थिर करके 
जनता में यह भेद करके, एकता से प्रथक्‌ कर देते हैं । 


जैसे किसी इञ्जन से ठीक तथा दीघकाल तक काये लेने 
की विधि सब मनुष्यमात्र के लिय एक ही हे । इञ्जन के 
निमोण में अग्नि, वायु, जल, लोहा आदि का यथाविधि 
उपयोग लेना सब के लिये समान ही है। तथा उससे काये 
लेने के लिये वाष्प (स्टीम) उत्पन्न करने तथा उमके पुर्जा 
में तेल डालने और इञ्जन की गति के संचालक परमावश्यक 
वाष्पादि के छिद्रों को बन्द करके उघ वाष्प को धुरे पर 
(एक्सल ) डालकर इञ्जन को चालू करके लक्ष पर पहुँचाने 
की विधि भी सब के लिये एक ही हे । यदि किसी व्यक्ति का 
इञ्जन नहीं चलता हे, अथवा कुछ दूरी चल कर बिगड़ जाता 
है वा अल्प समय (आयु ) चलता है, इन्हीं सब कारणों से 
लक्ष्य पर न पहुंचता च विलम्ब से पहुंचता है तो उस मनष्य 
को विचारना चाहिये कि उस मनुष्य ने, असि, वायु, जल, 


लोहा आदि इञ्जन के बनाने के कारणों के मिलाने में न्यूनता. 
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की है, अधिकता से कार्य लिया हे या इञ्जन के तथा बाष्प 


के ठीक तय्यार हो जाने पर भी अन्य साधनों को यथार्थ रूप 


से नहीं जाना है । अथोत्‌ जिन नालिकाओं से घुरे तक वाष्प 
का यातायात है, उनको ठीक नहीं रक्खा है । वाष्प लक्ष्य 
पर पहुँचने से पूर्व ही निकल जाती है, पुनः ऐसी अवस्था में 
इञ्जन का गति न करना व विलम्ब से चलना मनष्य की 
अपनी ही असावधानता हे । विधि में तथा साधनों में कोई 
अन्तर नहीं है । 

ऊपर प्रदाशत विधि के अनुसार इञजन के बनाने चलाने 
व लक्ष्य पर पहुँचाने का प्रकार मनुष्यमात्र के लिये समान 
न्य है । यदि कोई भेद है तो मनुष्य के पुरुषार्थ ज्ञान उपयो- 
गिता व सामर्थ्यं आदि की न्यूनता से हे । वेसे ही मनुष्यमात्र 
की, उन्नति तथा आध्यात्मिक ज्ञान, पूणे आनन्द, मुक्ति 
की प्राप्ति के लिये ईश्वरीय ज्ञान, सब के लिये, आदि सृष्टि से 
एक ही हे । 

दृष्टान्त--(२) संसार में चार प्रकार के रत्न हैं यथा 
अथवेवेद्‌, चरक, सुश्रुत, कौटिल्यशाख् आदि में भी 
वर्णित हैं । र 

(क) प्रथम खनिज; अथोत्‌ प्रथिवी कः गभे कानों 
आदि से निकलती हे । जैसे सुवण रजत (चांदी ) ताम्र, 
लोहा, अभ्रक, शीशा ( सिक्का) सुरमानी भलाई .तथा इनसे 
बनी हुई भस्में जो कि समयानुकूल रोग की निवृत्ति का कारण ' 
बनती हैं । 


(२) सामुद्रिक अर्थात्‌ जो मणियें समुद्र से निकः 
लती हैँ जैसे मुक्ता, शंख-कदपे ( कोडी ) शुक्ति-रक्तमुक्ता 
आदि, जोकि खज्ञार के कार्ये में भी आती हैं तथा औषध 
निर्माण के कार्य में भी लगाई जाती हैं। 

(ग) प्राणि ज--अथोत प्राणियों में प्राप्त होने वाला--जेसे 

शेर,हस्ती,गेंडा,रीच्छ, सपे, हिरण आदि की चर्बी-(मज्जा) हड्डी 
चमे-नख, ऋस्‍्तूरी आदि--जोक्रि समयोचित रीति से रोग 
नाशक हैं, शरीर पर रगड़ कर मदेन करने से जहाँ लाभ 
पहुँचता है, वहां इनसे धनुष-तलवार-छुरी आदि के पकड़ने 
के हस्ते ( दस्ते ) भी बनते हैं । 
__ (च) वनस्पतिज--अथोत्‌ वृक्षो और वनस्पतियों से उत्पन्न 
होने वाली, इनकी मूलें, पत्र, पुष्प, लकड़ी, रस, सुगन्धी आदि 
रोगनाशक हैं तथा क्षुधा तथा तृषा जन्य कष्ट को दूर करने 
वाली हैं । 

इन सब ईश्वरीय रत्नों के सदुपयोग द्वारा लाभ उठाने 
का ज्ञान तथा रोगिनिवृत्ति का ज्ञान जो इनके भीतर विद्यमान 
हे । उस ज्ञान में तथा उस ज्ञान द्वारा लाभ उठाने में भी कोई 
भेदभाव किसी व्यक्ति जाति वा देश के लिये नही हैं और | 
न ये मणियाँ दी देश जाति ब व्यक्ति के साथ किसी पक्षपात 
करती हें । यह पर्व प्रत्यक्ष को विषय हे, इसमें कुछ मी 
छिपा हुआ नहीं है । यदि कुछ भेद हे तो यहाँ भी मनुय की 
अल्पज्ञता व साधनों की न्यूनता के कारण हे । 


म 
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; पुतः, आत्मिक व देवी ईश्वरीय ज्ञान की प्राप्ति थता 
ईश्वरीय भक्ति के लिये प्रथक्‌ विधि प्रकार अथवा साधन किस 
रीति से हो सकते है। 

ड--पूर्वोक्तानुपार जैसे भौतिक अग्नि तथा सूक्ष्म 
अग्नि ( विद्युत ) सबेत्र एक ही है, और सर्व व्यापक हे 
सूद अग्नि तथा व्यापक रूप अप्नि के लिये नियन्ता भी 
अति सूदष और सवेत्र व्यापक होना चाहिये, तथा हे भी 
“क्रियायाः कत्र घी नत्तरातू”यड़ महात्माओं का कथन हे । अथात 
क्रिया कता के अधीन होती हे, जब उभय प्रकार की अस्िकी 
ग्रति स्थूल तथा सूक्ष रूप से स्त्र विद्यमान हे, तत्र कत्ती 
क्वो भी सबंत्र होना चाहिये, अन्यथा अग्नि की गति सर्वत्र 
नहीं हो सकती हे, तथा कता के साथ ज्ञान का होना 
आवश्यक है । तथा सवत्र होने से उस ज्ञान डी प्राप्ति भी 
मनुष्य मात्र के ज्ञान की उपलब्धि का विषय होना चाहिये | 
इस विषय का निम्न दृष्टान्त से स्पष्टीकरण किया जात] हे: 

२--यह स्पष्ट है कि अन्न से बल तथा बल से ज्ञान की 
इत्पत्ति तथा स्थिरता सब श्रेणियों में होती हे। किसी केः 
लिये कोई विशेष नियम नदीं हे । , निबलता में भूल, अज्ञान 


€ _ 
तथा दुख सवत्र एक जमा हे । 


. रे-संभारमें रोग हैं, उनके निवारणाथे औषधियों मी 
विद्यमान हैं । औषधियों में रोग निवृत्ति के गुण मी उनकी. 
उत्पत्ति काल से हैं,अथात्‌ प्रारम्भ से हैं अथवा यह समझना 
चाहिये कि जब से सृष्टि तथा उस में रहने बाले मनुष्य तथा 
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अन्य प्राणियों की उःपत्ति हुई है । इससे यह भी निश्चित है, 
कि औषध और रोग का सम्बन्ध तथा रोग निवृत्ति का उपाय 
ओर ज्ञान भी प्रारम्भ से ही, उप सृष्टि निमाता से ही, प्राप्त 
है | अतएव वह ज्ञान सवेत्र एक ही हे और सवेत्र विद्यमान 
है चाहे, किसी वैद्य व डाक्टर को उपयुक्त ज्ञान का बोध इस 
समय न हो, किन्तु यह ज्ञान सवेदा से उपस्थित हे, कभी भी 
इसशा होस नहीं होता हे । ज्ञान गुण होने से गुणी में 
रहता हे--गुणी परमेश्वर है, बह अनादि है, इसलिये तदा- 
श्रय ज्ञान भी नित्य होना चाहिये । मनुष्य का ज्ञान अल्प हे, 
इससे भूल भी होती है । अतः किसी रोग के निवारण की 
विधि व औषधि कोई डाक्टर व वेद्य समय पड़ने पर अपने 
ज्ञानानुसार अपने आविष्कार (ईज़ाद ) बतलाता है, तो यह 


सच उसके ज्ञान से आविश्कार (ईजाद) नहीं कहा जा सकता - 


है, किन्तु उसने तो, अपने ज्ञान से सवे साधारण के लिये 
लुप्त विषय का फिरसे प्रादुभोत्र किया हे--अ! विष कार (ई ज़ाद) 
नहीं कहा ज्ञा सकता हे। वास्तविक ज्ञानतो सर्वत्र नित्य व्याप्त 
परमेश्वर का ही है.। यदि भाज कोई व्यक्ति व, जाति, दूपरे 
से इम कारण से घृणा करती हे, तथा एक दूमरे को छोटा, 
ब बड़ा समकरुर ईष्यो, द्वेष व कल आदि करती है, अथात्‌. 
इस विचार से कि यह ज्ञान हमारा है, अथवा हमारी जाति 
का हे, व हमारे नेता का है, यह सज मनुष्य तथा जाति की 
अज्ञानता का ही परिणाम हे, क्योंकि यह ज्ञान भी उप ज्ञान- 
स्वरूप परमेश्वर का ही है । वदी इस ज्ञान का स्रोत है, अत- 
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एव वह ईश्वर मनुष्यमात्र का आदि गुरु है-इस विषय में पत- 
ज्ञलि ऋषि का सूत्र भी प्रमाण रूप से उपस्थित क्रिया जाता है। 

“सपूर्बेपामपि गुह; कालेनानवच्छेदात्‌?” 

अर्थात्‌ सर्वज्ञ परमेश्वर सब विद्वानों का भी उपदेष्टा 
(गुरु) हे । किसी भी ममय में उस समय ज्ञान होने से संमार में 
सलुष्य़ जितने भी विद्वान्‌ हुए हैं, बद समयानुसार | को 
प्राप्त दो चुके हें, तथा होंगे, किन्तु परमेश्वर में ऐसा नहीं है । 
इस कारण से मनुष्य मात्र परस्पर गुरु भाई हैं तथा संसार में 
दुख, कलह, अहंकार, व घृणा उप जगत्‌ गुरु अथवा उसके 
ज्ञान के न जानने से परस्पर के गुरु भ्रत्‌ृ सम्बन्ध के न 
जानने से है; अथत्रा यथार्थ न जानने से हे । 

(३) एक नक्षत्र का दूमरे नक्षत्र के साथ जो सम्बंध है, 
सृष्टि के भादि से हे तथा नित्य है| चाहे यह संबंध ज्यो ति- 
विद ( खगोलविद्याविदू को) आज ही ज्ञात हो । बायु का 
संबंध प्राणि मात्र के फुफ्फुप ( फेफड़ों से ) से, तथा रक्त 
का हृदय से, भोजन का आमाशय से--सर्वत्र सब के लिए 
एक जेसा और नित्य हे । इनके काये करने की विधि तथा 
उसका ज्ञान भी सर्वत्र सब के लिए' समान ही है। एक वीज 
से बृत्त और माता पिता की र तथा वीये की दो बिन्दुओं 
से वेसे ही आकृति बाली संतान का उत्पन्न होना, उसकी 
विधि और ज्ञान में भी कोई भेद नहीं है | एक हाथ लंबा 
नवजात शिशु किस प्रकार साढे. तीन हाथ लंबा हो जाता 
हे, ओर केसे युवाबस्था को प्राप्त कर के वृद्धाबस्था को प्राप्त 
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४ हो जाता है | इमर लिये भी हिंदू, मुसलमान ईमाई 
लिए कोई प्रथक्‌ विधि ब ज्ञान नहीं है । तथा न इन 
परिवर्तनों कें होने में ईश्वर की ओर से कोई पक्षपात हे । 

(४) मनुष्यों के संझल्ग, विकल्प तथा बोध प्रतिबोध 
अथात यथार्थ जानना च विपरीत जानना आदि ज्ञान की; 
मनुष्यों के शुभ संकल्पों की बृद्धि तथा विकल्पों के सुधारने 
की विधि भी सर्वत्र एक ही है । 

(४) जब यह संवार की वस्तुएं अथोत्‌ ईश्वरीय रचना 
का संबंध तथा प्रबंध ओर उसका बोध भी सर्वत्र समान ही 
है | पुनः यह भी मनुष्य को ज्ञात हे कि कोई प्रबन्ध बिना 
बुद्धि व ज्ञान के नहीं हो सकता हे । भोजन निर्माण करने 
का ऐक चूल्डा भी बिना ज्ञान के नहीं बन सकता है । तो 
कयां येह अनादि संबन्ध और प्रबंध की अनिवाय स्थापना 
विना किसी नित्य तथा अनादि ज्ञान के हो सकती है? कदापि 
नहीं हो सकती । अतएव. इम महती सृष्टि के संबन्ध ,और 
प्रबन्ध की स्थापना करने वाला भी सर्वज्ञ, चेतन होना आव- 
हयक हे अर यह सब कुछ उपकी बुद्धि तथां चेतन्य का ही 
परिणाम व विकास हे । इमलिये जेसा कि प्राय: संभी 
स्वीकार करते हैं कि बहु सर्वत्र हे, संब का नियन्ता हे तथा 
झद्वितीय है | * 

अतः उक्त कथन से यह सिद्ध होता हे कि उस प्रभु 
को जानने का ज्ञान “वा उम्रकी सृष्टि रचना से सदुपयोग | 
करके उसंकी प्रसन्न करनेः तथा उसेंडी प्रेम-मयी .करुणा 
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का पात्र बनने का प्रकार बणेन मी सब्र के लिये समान ही 
है,मिन्न-मिन्न प्रकार का नहीं है । और संसार में दुख की मात्रा 
जो अधिकतर दृष्ट्रगोचर हो रही है; उसका केवलं .यही 
कारण हे कि मनुष्यों ने पूजा की विधिं स्वयं कल्पित, अनेकों 
स्वीरार कर ली हुँ तथा जच तक स्त्रकेल्पित अनेक पुजा 
की विधियां नहीं रोकी जावेगी तब तक संतार में स्वार्थ की 
| की वृद्धि और उसका फले स्वरूप परस्पर प्रेम की 
न्यूनता होने से सांसारिyु दुखों का साम्राज्य बृद्धि को प्राप्त 
होता जावेगा । किन्तु इम दोष का दोषी, दूषण रहित परमे श्वर 
नहीं हो सकता हे, जवेकि उसका पूण निभ्रोन्त ज्ञान, अनादि 
काल से सब्र के लिये, एक ही है । परन्तु मनुष्यं उस 
प्रभु के ज्ञान को छोड़ कर और उसके विपरीत अपने अल्पश्च 
ज्ञान से स्वार्थवश विपरीत कर्म करके दुखों को भोगे 
र्दा है। 

प्रश्‍न ३--संसार के सत्र पदार्थ किंस प्रकार से 
उसकी पताकायें व साईनबोड़ हैं और किस ढंग 
से उसकी ओर संडेत करते हैं व किस प्रकार उस को 
द्शाते हैँ: 


। , उत्तर--(१) भौतिक . अग्नि का सब से बड़ा पुञ्ज वा 
स्रोत भथवा प्रतिनिधि संसार में सूये. हे । यह उस सर्व 
व्यापक अनि का प्रत्मक्ष केतु ( झंडा ) हे, अग्नि की आर 
संकेत करता हे, वे उसको। दशा रहा है; उसके गुणों का 
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सब को ज्ञान करा रहा है । किसी के साथ भेद-भाव नहीं 
रखता है | सूपे के गुण जैसे प्रकाश तथा ताप हें, वेसे ही 
रंगरूप मय संसार उसी का है, यहद सब स्पष्ट है । आधु- 
निक वैज्ञानिक भी यही मानते हैं रि संमार के पदार्थोमें 
जो सात प्रकार के रंग दृष्टि में आते हैं, इन सब का उपा- 
दान कारण सू ही है । क्योंकि सूये के अभाव में अथोत्‌ 
गूढ़ अंधकार में कोई भी रूप रंग प्रत्यक्ष नहीं होता है। 
इसलिये जहां भी रूप रंग है, चाहे वह सूम से पुष्प व 
पत्र का हो अथवा किसी पुरुष य़ा स्त्री के शरीर उनके 
मुख, वस्त्रादि का हो । यह सब रूप रंग के. कारण 
पदार्था में जो आकषेण प्रतीत होता है बह सब 
बास्तविक में सूये काही है | अत: ये पत्र से लेकर महान्‌ 
से महान्‌ पदार्थ तरु जो रूप रंग दृष्टिपथ में आ रहा है, वह 
सब सूपे का ही प्रतिनिधि वा केतु (मंडी) है । तथा वह केतु 
रूप से अपने उपादान कारण सूये को प्रकट कर रहा हे, 
उसकी ओर संशषे्त कर रहा हे । यह भी सब के लिए 
प्रयन्त ही हे कि यह संपूण झुलोक चन्द्र नक्षत्रादि जो 
सूर्य के अभाव में रात्रि को प्रकाश करते हुए दीखते हैं ; 
ये भौतिक अग्नि के प्रसक्त पुञ्ज सूये से प्रथक होकर, उसके 
आकषण तथा शक्ति से स्थर हैं; और उसी के प्रकाश से 
प्रकाशित हुँ । अतः ये सब सूये के ही प्रतिनिधि केतु बा 
अंश हें; जो कि सूै.के अभाव में रात्रि के समय सूये का 
स्मरण-तथा चके गुणों का ध्यान कराते हैं । 
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(२) संभार में पदार्थों का संयोग व वियोग हो रहा है, 
यह भी प्रत्यक्ष है । यह सब सवेत्र समान ही | परन्तु यह 
प्रि के बिना नहीं हो सकता । यह अटल सिद्धान्त भी 
सब के लिए एक ही है । इसमें कोई पक्षपात नहीं है । 

(३) जेसे एक तृण से लेकर सूय पयेन्त, रूप रंग संसार 
में उस विशाल भौतिक अमि का है, और विद्युत्‌ भी इस 
का सूदम रूप है । तो क्या मनुष्य यह नहीं देख सक्ता हे 
घ अनुभव नहीं कर सकता हे, कि यह सारा विस्तार 
'थोत्‌ सं गार के रूप रंग, संशोग, वियोग, आकषणा, प्रेम, 
पवित्रता का कारण बही चेतन्य आध्यात्मिक झम अथवा 
परमश्वर हे । चाहे बह किसी स्थान में ब देश में क्यों न 
हो । पुनः क्या मनुष्य स्त्री, पुरुष, पशु, पक्षी, पुष्प, फल तथा 
समस्त विश्व का पत्ता पत्ता उस जगन्माता को दशोने की पताका 
केतव, व साइनबोड नहीं हैं? क्या अपने निमाता. की 
ओर संकेत नहीं कर रही हें ? यही आध्यात्मिक ज्ञान हे, 
तथा प्रभु की रूच्ची भक्ति और उसकी पूजा हे । इस दृष्टि का 
उत्पन्न करना ही सच्चा बोध च वास्तविक विद्या हे, पुनः 
क्या यद्द हिन्दु, मुसलमान, ईसाई, राजा, प्रजा, धनी, 
निर्धन के लिये भिन्न हे ? इस ज्ञान की प्राप्ति वा अनुभवों 
के साधनों में कोई अतर है ?' अथवा ईश्वर ने किसी देश, 
जाति व व्यक्ति के लिए कोई भेदभाव रक्खा हे ? नहीं, 
किसी प्रकार का भी भेदभाव कदापि नहीं है । 

(४) जैसे विद्युत्‌ विश्व में सर्वत्र व्यापक और पब को 
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प्राप्त है, किसी देश व स्थान में न्यून अधिक रूप में नहीं 
है | यदि कहीं न्यूनता की प्रतीति होती है, तो वहां मनुष्यों की 
योग्यता ब सामथ्ये अथवा पुरुषार्थ की कमी हे | विद्युत्‌ अम्नि 
अपनी सर्वदा अपने शुद्ध स्वरूप में पूणतया अपनी अनन्त 
शक्ति के साथ विद्यमान रहती है । जहां कहीं भी विद्युत 
की अल्प शक्ति भी परमाणुओं से लेकर मनुष्य तक में 
स्थित है, बह सर्वत्र व्यापक अनन्त शक्ति का अश मात्र 
है । उसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य का अल्प ज्ञान भी उस ज्ञान 
पुञ्जं आध्यात्मिक अग्नि व ईश्वरीप ज्ञान का एक अंश है, 
अर उसी जगदीश्वर का स्मरण कराता है। तथा उसी ज्ञान 
के केन्द्र (स्रोत ) प्रतिनिधि कतु व अंडा है, जिस को 
मनुष्य विद्युत्‌ के सह॒श, - जितना चाहे जगाए बढ़ाग्रे उतना 
ही उस महान्‌ शक्ति सर्वज्ञ ईश्वर को अपने हृदय व मस्तिष्क 
में ईश्वर का आह'न करता व उपको स्थान देना है, अथात 
उसकी शक्तियों का अपने में. प्रण करना हे, तथा यही | 
घास्तत्रिक भक्ति ए पूजा का सार है । इसी ज्ञान की उप 
लब्धि के लिये मनुष्य जन्म प्राप्त हुभ्रा है । क्योंकि ओर 
किसी भी योनि में इस विशेष आध्यात्मिक ज्ञान की प्राप्ति 
नहीं हो सकती हे। यही प्रत्येक माता, विता, राजा, गुरु 
का कत्तेव्य हे । इस के बिना मनुष्य नाम मात्र क्रा सलुष्य 
हे । यथार्थ में वह पशु समान है। इसी ज्ञान बी न्यूनता के 
कारण मनुष्य जाति कष्ट व.दुखों का. अधिकता से भोग कर 
रही हैं, तथा सुख अननन्द वा प्रेम घे प्रथक होती जा रही है । 
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५. इस आध्यात्मिक ज्ञान की उपलब्धि के लिये कुछ 
काल से माता, पिता बा राष्ट्र की ओर से कोई प्रवन्ध नहीं 
है, और न आवश्यक ध्यान ही इस ओर आकर्पत है । ऊपर 
बरन किया भी सर्वत्र तथा पूणे रूप से विद्यमान हे और 
सबरके-आभ्यन्तर-तथा वाह्यस्थित है । परन्तु--जेसे 
विद्युत्‌ के दीपक के लघु वा बड़े होने से अथवा दीपक 
के ऊपर आवरण के आने से अथवा विभिन्न रङ्ग के मोटे 
पा पतले कागजों के लगा देने से (चाहे शक्ति प्रत्येक दीपक 
समान ही क्‍यों न हो) भेद प्रतीत होता हे अथात्‌ किसी 
कमरे में आवरण के न होने से पूण प्रकाश है ओर किसी 
में आवरण के होने से न्यून है, यथार्थ में कोई अन्तर 
नहीं है। वेसे ही मनुष्यों के अन्दर देशकाल तथा अज्ञान 
ब भूल के कारण, तत्व ज्ञान में मिलाकर व भिन्नता हो 
जाने के फलस्वरूप मनुष्यों व जातियों में ईष्या द्वेष ब 
कलह अथवा उच्चता व नीचता का विचार उत्पन्न होकर 
प्रम के अभाव का दूषण ईश्वर ब उसके ज्ञान के आश्रित 
नहीं माना जा सकता है । | 

६. जो मनुष्य इस झाध्यात्मिक अप्नि रूप ईश्वरीय 
ज्ञान का साक्षात्कार अथोत्‌ अनुभव कर लेता है, और 
विद्युत्‌ के समान उसकी पवित्र शक्ति उपयोग में लाने लग्त। 
हे। “इसमें उपनिषदू का मन्त्र मी प्रमाण रूप से उपस्थित 
क्रिया जाता है ( भिद्यते हृदयम्रन्थिरिछद्यन्ते सर्वसंशयाः, 
क्षीयन्ते चास्य फर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे ) अथात्‌ उसके 
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हृदय की ग्रन्थि खुल जाती है तथा संच सन्देहो का नाश 
हो जाता हे और उसके सम्पूणं अशुभ कमे भी नष्ट हो जाते 
हें। उस परमेश्वर के देखने अथोत्‌ साक्षात्‌ करने पर 
तो वह जो वस्तु जैसी हे उसको वैसी देखता अथवा अनुभव 
करता है । अथोत्‌ प्रत्येक रूपरंग प्रकाश, ताप-ज्ञान, बं 
आकृति संयोग तथा वियोग आदि अवस्थाओं को जिस 
स्थान पर भी देखता है, वहा उसको जगन्माता परमेश्वर 
का ही दशन होता हे । जैसा कि कबीर जी का अपना अनु- 
भव है । 


“डाली तोड़ न पत्ता तोड़े न कोई जीव सताऊँ, 
~ ` वट. 
पात २ में प्रभु बसते हैं, में ताही को शीश निवाडे”? 


जिस प्रकार एक साधारण व्यक्ति भी अपनी सांसारिक 
माता के कार्ये तथा हस्त कौशल को देख कर ( कसीदा ) 
अपनी माता की बुद्धि और ज्ञान का स्मरण कर माता की 


इ अन्य शिक्ताओं का चिन्तन कर अपना सुधार कर लेता ' 


है । और माता की शिक्षा अथव! आशज्ञानुसार कार्य करके माता 
की प्रसन्नता का पात्र व अधिकारी बन जाता हे। माता की 
निर्मित वस्तुओं की रक्षा तथा अपने भाई बहनों से प्रेम और 
सत्कार पूर्वेक व्यवहार करना, अपना कसेव्य समझता है। माता 
के पारिवारिक यज्ञ में सुगन्धित, आहइुतिए डालंकर--माता के 
गृह को सुखी और पवित्र बनाने में पूणे सहायक होता है । 
क्योंकि माता के तथा अपने पारस्परिक संबन्ध ओर उसकी 


जता 
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इच्छा को यथार्थ रूप से जानता है । वैसे ही जिस व्यक्ति तथा 
जाति को ईश्वरीय ज्ञान का प्रथक्ष हो और प्रत्येक रूपरङ्ग में 
इश्वर का प्रत्यक्ष करता हो वह किसी स्त्री के रङ्गरूप को देख 
कर अपने मन को किसी भी अवस्था में मलिन नहीं कर 
= । इस प्रकार का ज्ञानी जीव प्रत्येक व्यक्ति के ज्ञान को 
ईश्वरीय ज्ञान का अंश समझता हे, तथा ज्ञान के साथ ही 
ज्ञानी परमेश्वर को सब के अन्दर अनुभव करता ह्वै । पुनः 
वह संसार के किसी भी प्राणी को क्लेश किस प्रकार दे सकता 
है और किसी का अनिष्ट चिन्तन व घृणा किस प्रकार कर 
सकता है; अथवा किसी के भोजन संपत्ति आदि का अप- 
हरण कर सकता है। ऐसा ज्ञानी तो संसार के प्रत्येक पदार्थ 
व प्राणी को अपने जन्मदाता की सम्पत्ति तथा संतान समभ 
कर उनकी रक्षा, और पालन-पोषण करना अपना क्ईव्य 
समभेगा जैसा बह अपने अङ्गों का पालन-पोषण करना कसेव्य 
समझता है । 9 
७--जैसे एक गृह का गृहपति तथा उसके परिवार के 
लोग उस गृह के प्रकाश के दीपक आदि पर पड़ी धूलादि को 
उतार कर स्वच्छ रखना अपने सुख कल्याण के लिये तथा 
ग्रहपति की संतुष्टि के लिये आवश्यक समकता हे । बेसे ही 


| एक आध्यात्मिक ज्ञानी इस संसार के किसी अज्ञानी भाई से 


घृणा तथा नीचता का व्यवहार करने के स्थान में, प्रेम और 
€ 

सत्कार का भाव प्रदशन करता हुआ उस अबोध, निबेल तथा 
~ 

मलिनता से आच्छादित ज्ञान रूप दीपक को अपने ज्ञान से 
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किसी न किसी प्रकार से स्वच्छ करने का प्रयत्न करेगा । | 
आतः एक विद्वान्‌ दूमरे ज्ञानी भाई को खयं Ring भी | 
ज्ञान के प्रकाश से प्रकाशित करना अपना कत्तव्य समझता हे 
आर इसे ही जगन्माता की प्रीति ब भक्ति और प्रसन्नता | 
समभता है । | 
इतिहास भी इस विषय का समर्थक है । इसी ज्ञान की | 
उपलब्धि करने तथा कराने के लिये महापुरुषों ने भारी केशों ' 
को सहन छिया है अर्थात्‌ विष पान किया । सूली पर 
लटकाए गये | जीवित जलाए गए | खडूग ( तलवार ) के | 
घाट उतारे गये । राज्य तथा एश्वय को छोड़ कर द्वार २ घूमते 
फिरे, किन्तु सत्‌ ज्ञान के प्रचार से नहीं रुके । क्योंकि वे इसी | 
सत्‌ ज्ञान के प्रकाश ब प्रचार में प्रभु प्रजा का कल्याण समकते | 
थे | और यही केवल मात्र साधन मनुष्यों में प्रेम तथा सुख | 
आनन्द से जीवन निवाह करने का है । 
 ८-क्यासंसार में यह सम्भव हो सकता है कि किसी के | 
जीवन को समाप्त करक, अथव। घृणित व्यवहार से अपने से. 
प्रथक्‌ करके उसकी अज्ञानता को दूर किया जावे। करिसी 
दीपक को अपने से दूर हटा देने से, घृणा के कारण हस्त से. 
रपरो किये बिना अथवा दीरक को विनाश कर देने से दीपक की. 
स्वच्छता वा दीपक की प्रकाराता कम की जा सकती है । यदि 
यह असम्भव है तो प्रभु रे बनाये मनुष्य शरीर रूपी मन्दिर 
का ज्ञानरूपी दीपक भी किसी व्यक्ति व जाति के शरीर रूपी 
मन्दिर को तोडू देने से अथवा घृणित क्ररतादि अपशब्दों | 
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व्यवहार से नष्ट करना भी नितान्त असम्भव हे । इस प्रकार - 
के झविवेक पूवक व्यवहार से अज्ञानमय अन्धकार दूर नहीं 
किया ज्ञा सकता अपितु इससे उसकी वृद्धि ही सम्भव हो 
सकती है | यही स्थिर सृष्टि नियम है, जिसमें न कभी परिः 
बतन हुआ है न भविष्य में होना सम्भव हे । अतः जो 
आधुनिक धर्मोपदेशक, चाहे वे काले हों व-गोरे हों, अथवा 
उनका रहन-सहन, व वस्त्रादि किसी प्रकार के क्‍यों न हों, यदि 
वे उपरि लिखित त्याज्य साधनों से ज्ञान का प्रचार तथा ईश्वर 
की भक्ति व पूजा का प्रचार कर रहे हैं, तो वे इश्वर की 
अप्रसन्नता के पात्र बन रहें हैं।और असंभव को संभव बनाने 
का दुःसाहस करके संसार के क्कशों की वृद्धि के कारण बन 
रदद हैं । 

६--यदि मनुष्य विचार से काये लेवे, तो उसको प्रतीत 
होगा कि उसका अपना शरीर भी विश्व का है । प्रत्येक प्राणी 
का शरीर पद्च-भौतिक अथात अग्नि-जल-बायु आक्राश व 
प्रथ्वी से निर्मित है। यह पञ्चभूत भी सवे व्यापक तथा सब 
के उपयोग और लाभ के लिये समान तथा आवश्यकीय हें । 
प्राणी मात्र का शरीर अन्त में इन पञ्च भूतो में ही सम्मिलित 
हो ज्ञाता है । शरीरों की बृद्धि व हास, सबलता अथवा निब- 
लता, जीवन मृत्यु) इन्हीं पद्चभूतों की बृद्धि वा न्यूनता पवि- 
न्रता, अपवित्रता इनके सुरक्षित रहने अथवा न रहने पर 
निर्भर हैं। इन पञ्च-भूतों का निमोता तथा इनके मेल से 
प्राणीमात्र के शरीरों का रचयिता भी सबका ( सांझा ) हे, 


ES 
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अर्थात्‌ एक ही है । पुनः प्रत्येक मनुष्य का शारीर जो कि सृष्टि 
में उस जगत्‌ रचयिता की सर्वोत्तम कृति है, सबका (साझा) 
क्यों नहीं है ? अवश्य है । अतः प्रत्येक प्राणी का शरीर 
विश्व का शरीर है, तथा इस विचित्र ईश्वरीय उत्तम सम्बन्ध 
के कारण प्रत्येक मनुष्य का कत्तेग्य हे कि वह प्राणीमात्र के 
शरीर की अपने शरीर के समान रक्षा व पुष्टि करे। प्रत्येक 
प्राणी के दुःख व सुख को अपने शरीर के दुःख व सुख के 
समान समझ कर जीवन व्यतीत करता हुआ सब के साथ 
व्यवहार करे । इसी पवित्र भावना को _थिर करके, मनुष्य, 
अभि जल वायु आडाश, प्रथ्वी के समान तथा अपने पिता 
जगदीश्वर के सदृश जहाँ संसार मात्र का पूज्य बन सकता 
है, तथा देवता पद को प्राप्त कर सकता है । वहाँ प्राणी मात्र 
में प्रे का सद्भार करके संसार को स्वर्ग बनाता हुआ, जगतू- 
माता की करुणा तथा प्रेम छा पात्र व सच्चा भक्त बन 
सकता है । 

ऐसे तत्व ज्ञानी अथात्‌ ज्ञान चक्षु से व्यवहार करने बाले 
` व्यक्ति जाति का न कोई शत्रु हो सकता है, और न बह 
किसी का शत्रु होता है। 

उतः दुःख वा कष्ट का किस प्रकार प्रादुभाव हो सकता 
हे । समुद्रों में जहाजों को ठीक मागे पर चलाने तथा लक्ष्य 
पर बिना किसी त्रुटि के यथोचित समय पर पहुँचाने की 
विधि भी सब के लिये समान द्वी हे । इसमें भी कोई जातीय 
भेदभाव पक्षपात नहीं हे । सब जहाज वालों को अपने २. 


| 
| 
| 


०० See 
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दिग्दशक यन्त्र ( कम्पास ) सुई का सम्बन्ध धुत्रतारा के अनु- 
कूल रख कर जिस दिशा को जितने मील जाना होता है, 
चल कर, आगे दूसरी दिशा निणय करके ही आगे जहाज़ 
को लेजा कर अभीष्ट लक्ष्य पर पहुँचना होता है। क्योंकि 
धुवतारा सदा स्थिर है तथा उत्तर दिशा को यथार्थ रूप से , 
निर्दिष्ट करता है । अपने निश्चित स्थान से कमी इधर उधर 


. नहीं होता है। अतः बह जातियों वा राष्ट्रों के जहाजो का 


सच्चा पथ-प्रदशेक हे। किन्तु स्थिर ध्रुवतारा भी उनको सच्चे 
पथ के दिखाने में तभी सहायक होता है, यदि मनुष्य से 
निर्मित उनकी अपनी दिग्दशेक यन्त्र की सुई, और दूर दशक 
यंत्र ठीक द्रो । एसा होने से सभी व्यक्तियों ब जातियों ब 
राष्ट्रों का जहाज अर्थात्‌ हिन्दू हो वा मुसलमान हो अथवा 
ईसाई हो जापानादि राष्ट्र का हो निर्विन्न अभीष्ट लक्ष्य पर 
अनायास से पहुँच जाता है । यह स्पष्ट है । परन्तु यदि कोई 
व्यक्ति वास्तविक दिक्‌ सूचक ध्रुवतारा को छोड़ कर, अहंकार 
च अपल्ज्ञत। के वशीभूत होकर भिन्न २ नक्षत्रों का आश्रय 
लेकर गति करे तब किसी व्यक्ति का भी जहाज अपने 
अभीष्ट लक्ष्य तक नहीं पहुँच सकेगा। सम्पूण पुरुषार्थ व्यै 
ही हो जायगा । सारी आयु इधर उधर भटकते हुए तथा 
अशान्ति की अवस्था में द्वी व्यतीत हो जावेगी। कारण यह 
है कि धुवतारा के अतिरिक्त सम्पूण तारा स्थिर तथा दिक्‌ 
के सूचक भी नहीं हे । अतः वे दिशा का यथाथे बोध कराने 
में सवथा सबेदा असमर्थे हैं। और उस भरिथिर तारों का 


है 


¬ पसा क्या 
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श्रय लेने वाला पोत ( जहाज) भी अपने यथाथे मागे 
पर गति नहीं कर सकता है । ना हीं, अपने अभीष्ट लक्ष्य की 
प्राप्ति करके शान्ति का मागे बना सस्ता है। यही अवस्था 
. बर्तमान युग के मनुष्य समाज की है। क्योंकि आधुनिक 
मनुष्य समाज ने अज्ञान के मूल अहंकार के आश्रित होकर 
उस एकमात्र सृष्टि के रचयिता अथवा प्रकृति के अनुकूल प्राकू- | 
तिक धुव ज्ञान को छोड़ कर, परिवत्तनशील तथा अल्पज्ञ व्यक्तियों ' 
ब उनके प्रथक्‌ २ प्रकृति के विपरीत ज्ञान का आश्रय लिया | 
हुआ है। इस क्षणिक और अल्प ज्ञान से संसार में स्थिर सुख, 
शान्ति तथा उप धुव जगदीश्वर के एक रस आनन्द के लक्ष को 
उपलब्ध करने की आशा करते हैं, जो रि सवथा असंभव है । 
इसी को उपनिषत्कार ने कठोपनिपद में इस रूप में स्पष्ट कर 
दिया है कि अध्रुव से धुव की प्राप्ति कदापि नहीं हो सकती 
हे जेसे । 
“न ह्यघुत्र: प्राप्यते हि धुं तत!” 

मनुष्य का कल्याण तो उसी घुब एक आकार नाम वाले 
जगदीश्वर तथा उसके एकमात्र सृष्टि के प्रारम्भ में बताये हुये | 
धुत ज्ञान से होता आया हे । तथा भविष्य में भी उसी प्रकार | 
से होगा यह निश्चित है। | 
है इसमें प्राणिमात्र के साथ समान रूप से बिना किसी / 
है से व्यवहार होता हे । वह भेदभाव से वर्जित है। | 

सृष्टि क आदि में एक मनुष्य जाति ही थी और ईश्वर | 
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So CI 


पी । 


“देवं वहन्ति केतवः? ४५ 
प्रदत्त धुव ज्ञान ( वेद ही ) सब का पथ प्रदर्शक था । 
दुःख वास्तव में सुख ही है 
इस तत्व ज्ञान क ज्ञाता,तथा इसे क्रिया में लानेवाले व्यक्ति 
के लिये दुःख भी सुख प्रद है । | में मनुष्य दुःख को 
स्वयं ही पदा करता हे अथवा स्वयं उसका परिग्रहण करता 
है । किन्तु अपनी विकृत बुद्धि के कारण यह दोष ईश्वर पर 
आरोपण करता है। प्राकृतिक नियम अटल हूं। जो व्यक्ति उन 
नियमों के अतुपार सृष्टि के पदार्थो से कार्य लेता है; उसके 
लिये सृष्टि प्रत्यक समय में सुख सामग्री प्रदान करती रहती 
हे । परन्तु जो व्यक्ति उन नियमों का उलट्ठःत व भङ्ग करता है, 
अथवा असाबधानता से व्यवहार करता हे; उसके लिये बत्त- 


"सान सृष्टि वा उसके पदार्थ दुःखद।यी हो जाते हैं । 


'“दृष्टान्द--जैसे एक मनुष्य अपने घर के ऑगन में 
मीठे आम के वीज च गुठलो लगाता है, तथा सावधानी से 
प्रयत्न करके, उस वृत्त को फल प्रदान करने की परिस्थिति 
तक पहुँचा देता हे । वद अपने लिये और निजी कुटुम्ब के 
लिये भी कई वर्षा तक मीठे आम स्वाद के भक्षण तथा चुधा 
को दूर करने के सुख को संपादन कर लेता है । अब इस 
ब्यक्ति को इस सुख के लिये याचना प्राथना करने की आव- 
श्यकता नदीं हे । केवल वृक्ष को स्थिर वा जीवित रखने 


। । तथा पोषण करने के साधनों को सुरक्षित रखने की आवश्य- 


र 


कता हे । 
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ळे | 
ऐसे ही एक दूसरा व्यक्ति, जैसी गुठली वा जेसा बीज | 
उसको मिल जाता है अपनी अल्पज्षता व असावधानता से | 


एक कटु अम्ल फल वाले वृक्ष को अपने अगन में बो लेता 


है | परन्तु जब उसवृक्ष में कठ व अम्ल फल लगते हैं तो उन |: 


को भक्षण करके दुःखी होता तथा पश्चात्ताप करता है । यद्यपि 
तप ब पुरुषार्थे दोनों का समान ही है । तथापि द्वितीय 
व्यक्ति ने यह दुःख अपनी अल्पज्ञता अथवा असावधानी 


से पेदा क्रिया है। तथा मीठे आम के फल आरवादन तथा | 


क्षुधानिवृत्ति के सुख से बंचित हे । इसमें ईश्वर तथा इस 
सृष्टि नियम का कुछ भी दोष नहीं है। यदि यह दूसरा व्यक्ति 
अपने अल्पज्ञता से किये हुये कमं के परिणाम रूपी दुःख से 


शिक्षा ले तो यही दुःख रूप कमे उसके लिये सुख रूप धारण .. 


कर सकता हे । अथात्‌ भविष्य में असावधानता से कटु 


अम्ल आदि बीज न बोए। अपितु देखकर मीठे आम के | 
वीजबोए।और प्रथम बढ़े हुए खट्टे फल वाले को जड़से उखाड़ | 
देवे । उस छेदन किये हुये वृक्ष के काष्ठ को भी सदुपयोग करे | 


अथीत ग्रह निमोण में लगावे उसे जला करके शीत को दूर 


€ ४ र 
करे । भोजन निमोण करे। तथा पत्तों का खाद बनाकर | 


नवीन बोए जाने बाले वृक्ष को फल वाला बनाए तो कुछ काल 


के पीछे अपने आँगन में बोये हुये वृक्षके मधुर फलों का | 
i की | 
आस्वादन करक सुख की उपलब्धि कर सकेगा । अतएव | 
« शे | ~ शि a | 
तत्त्वज्ञ पुरुष प्रत्येक प्राप्त दुःख से शिक्षा ग्रहण करता हे । तथा 


उस दुःख को अपना शिक्षक गुरु व सुख दाता अनुभव छरता 


MN Af 


> काला 


HV MAM SAY 
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हुआ किसी ह्लेश से दुःखित नहीं होता है। परन्तु इसके विरुद्ध 
अज्ञानी पुरुष कष्ट बाधाओं के आने पर रोदन करता है, 
स्वयं क्वश को प्राप्त होता है,तथा सम्बन्धियों को दुखित करता 
है। और अपने क्लेशों की उत्तरदायिता का भार ईश्वर पर 
डालता हे । 


२--प्रत्येक बच्चे को प्रकाश से प्रेम होता है.। न कारण 
से माता के मना करने पर भी, एक दिन शिशु ने गृह में प्रज्व- 
लित दीपक की ज्वाला ( लोई ) को पकड़ लिया, और उससे 
अपना हाथ जला लिया । किन्तु जेसा हमारा. प्रतिदिन का 
अनुभव है, वह शिशु इस कष्ट से शिक्षा लेता है तथा भविष्य 
में कभी उस दीप शिखा के पकड़ने का यत्न व साहस नहीं 
करता । अपितु हाथ को आग से प्रथक्‌ रखता है ओर उससे 
सुखी रहता है । परन्तु मनुष्य युवा, वृद्ध सुशिक्षित होकर भी 
अपने प्रतिदिन के क्केशों से कुछ भो शिक्षा ग्रहण नहीं करता 
है । कष्ट के कारण को जानते हुये भी अथवा बोध करते हुए 
भी वत्तमान दुःख के बीत जाने पर प्रायः मनुष्य शिक्षा नहीं 
प्रदण करते हैं। अपितु उसी कष्ट के कारण रूपी काये में 
पुनः प्रवृत्त होकर स्वयं द्दी दुःख को पेदा करते हैं। 


यद्यपि इम मनुष्यों को अपनी विद्वत्ता, मानपत्रों पद्वियों . 


तथा धन ऐश्वयोदि का बड़ा मान है और व्याख्यान व 
कथा सादि के काये में मनुष्य. अपने को प्रवीण ब चतुर 
समझता हे । परन्तु उस मनुष्य ने अभी तक उस अबोध 
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शिशु के समान भी दुःख से शिक्षा प्राप्त नहीं की है; जो कि 
एक बार हाथ जलने के कारण पुनः अभ्नि में हाथ नहीं 
डालता है। परन्तु इसके विपरीत मनुष्य तो पंडित पेय 
` प्राइविबाक ( बक़ोल ) न्यायाधीश (जज) आदि उपाथियों से 
सुशिक्षित कहलाता हुआ भी, प्रतिदिन विषय बासनाओं की 


अग्नि में जल कर कष्ट सहन करता हुआ, अपने असूल्य मनुष्य | 
जन्म रूपी शरीर को जानता बूमता दग्ध करता हुआ दृष्टिः | 
गोचर हो रहा है। तब क्या इस कष्ट का उत्तरदायित्व | 
| | ~ में [ey ~ 1 
ईश्वर वां उसके सृष्टि के आरम्भ में प्रदशित ज्ञान के ऊपर | 


झारोपित किया जा सकता है ? कदापि नहीं । 


३--ज्ञानी तथा अज्ञानी में क्या अन्तर हे । केवल | 
पुस्तकों का अध्ययन मात्र करने से कोई ज्ञानी वा सुखी नहीं | 
हो सकता है। सुख तो ज्ञानानुकूल कम के करने में ही जैसा | 


कि शास्त्रकारो का कथन है कि-- 


“शा्राणयधीत्यापि भवन्ति मूर्खाः । 
यस्तु क्रियावान्‌ पुरुषः स विद्वान्‌? । 

क अथात्‌ शाखो. को केवल मात्र पढ़ने से आचरण में 
लाये बिना मनुष्य सूखे ही रहता है । किन्तु जो पढ़े हुए को 
व्यवहार में लाता है, वही विद्वान्‌ है । [ 
| केवल कथा करने व्याख्यान देने से ब श्रवण करने से 

कोई भी सुखी नहीं हो सकता है । अपितु दुः के कारण का 
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बोध करने पर दुःख के कारण को दूर करने से ही मनुष्य 
स्वस्थ हो सकता ह्वै । अथात्‌ दुःख से शिक्षा ग्रहण करने में 
सुख है । 

२ दृष्टान्त--मंसे ऊणेनामि ( मकड़ीऊणनामि ) का 
जाला किसी मनुष्य के शरीर या बस्न को लग जावे, तो वह 
मनुष्य कुछ भी ध्यान नहीं देता हे, केवल जाले को द्वाथ से 
भटका कर हटा देता हे । 

परन्तु यदि वदी जाला किसी व्यक्ति की आँख. में पड़ 
जावे तो कष्ट होता है । नेत्र में औषधादि का उपचार करना 
पड़ता है, तथा भविष्यत्‌ के लिये मनुष्य सावधान रहता है 
कि पुनः दूपरी अं ख में जाला न पड़ जावे । बेसे ही अल्यज्ञ 
पुरुष वह हे (चाह्दे बह कितना ही पठित क्यों न हो) जिसके 
सन्सुख, सांतारिक राग-द्वेष, हानि लाभ, जन्म मरण आदि 
शारीरिक सुख दुःख तथा काम क्रोध, लोभ मोद अहकार 
चिन्ता ईष्यो आदि मनोविकारों की अधिकता के दुष्यरिणाम 
अपने देश व जाति वा अपने सम्ब? धयों के जीवन में प्रति- 
दिन पतिताबस्था ( गिरावट ) दुःख ब कष्ट के रूप में प्रक्ष 
होते रहते हैं, परन्तु वह उनकी कोई चिन्ता नहीं करता है । 
अथात्‌ उनको आँखों से ओभल कर प्रक्षपण कर ( भाड़ ) 
निश्चिन्त हो जाता है | 

अथात्‌ नमदे के भीतर सूए के प्रवेश करने के सदृश 
जैसे नमदे के भीतर जब सुर का प्रवेश किया जाता है तो 
इसमें छिद्र रहता है। निकालने पर छिद्र का नाम भी नहीं 


yo महान्‌ के दशन 
रहता है--नमदा अपनी वास्तविक अवस्था में आ जाता है। 
वैसे ही मनुष्य उपरिवर्शित कारणों से अल्पन्ञ व्यक्तिदुःख को 
अथवा उसके कष्ट को नितान्त विस्मृत कर देता है। परन्तु 
तत्व ज्ञानी बह है । जिसकी भावना व प्रकृति मकड़ी छे जाल 
के चक्ष में गिग्ने के समान हे । अर्थात्‌ बह ज्ञानी पुरुष 
ब खरो संसार के प्रसेक काये से, जो कि अनित्य व परिवत्तन- 
शील हैं, ब प्रत्येक प्रकार के दुःख के कारणों को देखकर 
वाहे वह दुःख, किसी व्यक्ति व जाति, शरीर मन आत्मा 
को गिराने, निवेल करने का कारण हो; शिक्षा ग्रहण करता 
है । तथा आगे के लिये दुःख सुख हानि, लाभ, जन्म, मरण 
से बचने का प्रयत्न करता हे, तथा प्रबुद्ध रहता है, जिससे कि 
पुनः ज्ञानरूपी चल्नु में जाला पड़ने का कष्ट न उठाना पड़े | 
इस वृत्ति व भावना को बनाने का नाम तप है | और मनुष्य 
जन्म भी इसी के लिये प्राप्त हुआ है । इसी को तत्व ज्ञानी 
देव वृत्ति,-विवेक बुद्धि स्वीकार किया गया है । जिसके उप- 
लब्ध होने पर दुःख भी सुख का प्रदाता तथा गुरु ( शिक्षक ) 
प्रतीत होता हे । 

जो औषधि मनुष्य के रोग निवृत्ति का साधन हो, चाहे वह 
कितनी भी कटु क्यों न हो उसे-बुरी कौन कहता है और उससे 
घृणा कौन करता है । बह तो सुखरूप है, तथा उस औषधि 
के प्रदाता को बुरा कौन कह सकता है। अतः एक ज्ञानी व 
विवेकी पुरुष के लिये दुख वास्तविक में सख रूप द्दीहै। 
जसा कि इसके विषय में कबीर जी ने भी कहा है--- 


दें बहन्ति केतवः? ५१ 


“सुख के शिर पर शिल पड़े, जो तुमको विसराय | 
बलिहारी उस दुःख के जो पल्ल २ नाम जपाय |? 

दुःख या कठिनाई के बिना किसी प्रकार की उन्नति 
बिस्तार ओर परिबतेन नहीं हो सकता। यदि दुःख न होता तो 
संसार एक ही अवस्था में स्थिर रहता और मनुष्य जाति 
थकान आलस्य से पीडित होकर नष्ट हो जाती। जब कोई 
विन्न या कष्ट सन्मुख उपस्थित हो तो मनुष्य को हषे करना 
चाहिए । क्योंकि विन्न, कष्ट और कठिनाई के समुपस्थित 
होने का अथे यह है कि मनुष्य मूखेता और उदासीनता की 
क्रिसी विशेष श्रेणी तरु पहुँच गया हे और अब उसको रुका- 
बटों से अपने आप को प्रथक करने के हेतु और सन्मान 
दूँढने के लिए अपने विशेष पौरुष और बुद्धि का प्रयोग करना 
पड़ेगा ऐसा समझना चाहिए कि मानों; अब उसकी आभ्यन्त- 
रिक शक्तियां अधिकतर स्वतन्त्रता, अभ्यास, तथा बुद्धिमत्ता 
के अवसर के लिए पुकारने लगी हें । कोई भी स्थिति या 


अवस्था स्वयम्‌ कोई कठिनाई या दुःख नहीं हे। उस अवस्था 


के आन्तरिक मर्मो को समझने की और उसके साथ जो व्यव- 
हार किया जाता है, उसको समभने की न्यूनता का नाम 
कठिनाई, चिन्न या दुःख है। इस लिए संकट या दुःख से 
असंख्य लाभ होते हैं, और जिस कारण का कारये, उन्नति 
तथा असंख्य लाभ है, वह तो सुख का ही एक रूप हे । इस 
लिए ज्ञानी व्यक्ति दुःख आने पर घबराता नहीं, कष्ट नहीं मानता 
अपितु बुद्धिमत्ता का अवसर जान कर हर्षित होता है। 


तृतीय मन 


यद्यपि उस ( उत्तमम्‌) सर्व जगत. की जीती जागती 
झधिष्ठ'तृ शक्ति (Govrning power of bhe univerce) 
का पुण तथा वणुन करना 'मल्पज्ञ जीवात्मा के लिए असंभव 
है, जेसा कि कवि ने कहा है--तुम्दारी कग से जो आनन्द 
पाया । वह बाणो से जाए है क्योंरुर बताया । गुंगे की रसना 
के सदृश्य अमीचन्द, केसे बताए कि क्या रस उड़ाया । गुड़ 
खाने वाला कैसे बताए ।” कि गुड़ केसा मीठा है। 
यह तो प्रये के अपने अनुभव तथा खारुर आनन्द लेने 
कां विषय हे । केवलं गुण बणन करने से मीठा खाने का 
आनन्द किसी को आजतक प्राप्त नहीं हुआ। तो भो जैसे 
सांसारिक प्रेमी अपने प्रेमी के, चझोर चांद के, भंत्ररा फूल के, 
गुण गाने और वणन करने से नहीं थकता, ऐसे ही ईश्वर भक्त, 
उस अपने प्रीतम को जब एर तृण से लेकर उस प्रत्यक्ष ज्योति 


तथा शक्ति के पुन्न सूये रूपी केतु के अन्दर बाहर, प्रत्येक रंग. 


` रूप, तथा गति और अवस्था तथा स्थान में अनुभव करता 
हे तब उपसषे रदा नहीं जाता और अपने मन के उद्गार निम्न 
लिखित मंत्र द्वारा विशेष रूप में फिर बणेन करता हे । 


ee 
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(७-2) 


र 
सूय आत्मा जगत! 


शम्‌ चित्रंदेबानासुदगादनीक चक्षु मिंत्रस्य वरुण- 
स्याभनेः । आप्राद्याचा पृथिवी अन्तरिक्षं सूयं आत्मा जगत- 

| स्तस्थुषश्च स्वाहा । * यजु.अ,१३मं. ४६ 
) शब्दाथ--वह (देवानाम्‌ ) देवों, (विद्वानों या दिव्य 
। गुण युक्त पदार्थों ) का ( चित्रम्‌ ) बिचित्र ( उद्गात॑ ) प्रकाशित 
4 (अनीकम्‌) बल है (मित्रस्य) सूर्य का ( बरुणस्य ) चन्द्र 
i का वायु का और ( अग्नेः) अर्ति का ( अथवा श्रेष्ठ ज्ञानी 
' धुरुषो की (चक्षु) प्रकाशक है (द्यावा एथिवी अन्तरिक्ष) 
द्यौलोक प्रथिवी लोक और अन्तरिक्ष में (आप्रा) व्यापक 
व हे । वह (जगतः) जंगम (च) और ( तस्थुषः) स्थावर 
ी संसार का (सूये) प्राण, प्रेरक, और (आत्मा) अन्तर 
आत्मा, आधार है। उसके लिए ( स्वाहा=स्व)आ+हा= 
स्वाहा ) में अपने को अर्पण करता हूँ । अर्थात्‌ सरवेस्व त्याग 

करके, उसी की इच्छा करता हूँ । 

भावार्थ-वह आश्चय रूप अथोत्‌ विचित्र कृति बाला, रचना 


ते के 

करने वाला, जैसी कोई और नहीं कर सकता । सारा जड़ चेतन 
| संघार मिलकर भी जिसकी विचित्र कृति और रचने की विधि 

| कर 

नहीं जान सकता, न चेसी बना सकता है, विद्वानों. ३पासकों 


दिव्य गुण युक्त पदार्थों का बल वही हे. । सूये, चन्द्र, वायु 
। आग्नि की आंख झथोत्‌ पथ-प्रदशक, हमारे भीतर बाहिर 


कल 


भे * महान्‌ के दर्शन 


प्रकट हो रहा है.। उसने अपने प्रकाश वा शक्ति से द्यौलोक, 
प्रथिवी लोक और अन्तरिक् लोक को भर दिया है अथात 
पूण कर रखा है, वह ( सूर्या ) विद्वानों से प्राप्त होने योग्य 
है। (वह अज्ञान, तथा नेत्र का विषय नहीं) वह जंगम 
ओर स्थावर (जड़ चतन ) सर्व संसार तथा प्राणियों का 
खात्मा अर्थात्‌, ( जीवन, प्राण, सूत्रधार ओर नियन्ता) है। 

भक्त देखता है, अनुभव कंरता है, कि इस संसार की 
जहां रचना विचित्र है, वहां विचित्र शक्तियां भी दृष्टिगोचर 


हो रही हैं। जिनका चमत्कार मनुष्य को चकित कर देता | 
और मौन करा देता है । वदद मनुष्य के सांसारिक वेभव | 
अथोत्‌ ( शासन, धन, विज्ञान, प्रकृत्ति के पदार्थो की विद्या 
आर शारीरिक बल आदि) के अहंकार को चकनाचूर कर | 


देता । और जिज्ञासु बोल उठता है । 
“कोटानुकोटि भूमि, उस पर असंख्य प्राणी । 
जगदीश अपना नम्पर में कौन सा गिनाऊं? ॥ 
वह अनुभव करता हे कि एक चीवेंटी की सम्भवतः 
हिमालय पवेत के सामने कुछ गणना हो तो हो, परन्तु 


संतार के रचयिता और उसकी रचना में प्रकट हो रही | 


` शक्वियों और ज्ञान बल के सामने मेरी शक्ति तथा ज्ञान 
का कोई स्थान नहीं । 


और जो शक्ति या ज्ञांन आदि मनुष्य मात्र के पास है. 


या दिव्य जड़ पदार्थों की कही जाती है, उनका आधार 


तथा स्रोत मी बही हे, अथोत्‌ उसकी देन है। जैसे निम्न | 


सूयं आत्मा जगतः ४५ 


लिखित कुछ दृष्टान्तों से पता 'चलेगा कि उसकी रचनां केसी 
विचित्र है । 


(१) सब जानते हैं कि पृथिवी के बनने के साधन तथा 
नियम एक जेसे हैं।. आकाश से वायु, वायु से अग्नि, 
अग्नि से जल, समुद्र नदियां, जल से प्रथिवी और पहाड़, 
चनस्पतियां, फूल, फल और इसी प्रकार अग्नि, जल, बायु 
प्रथिबो के शरीर-धांरी जीवों की सृष्टि बनी है और बनती 
हैं। अथात्‌ एक ही उपादान कारण (मसाले वा बीज ) से 
सृष्टि बनी है । परन्तु प्रथिवी के एक ही छोटे से टुकड़े में 
से एक ओर काला कोयला निकलता है, तो दूसरी ओर 
श्वेत लवण ( नमक ) निकल रहा है। 

` और एक ओर नीलम जैसा नीला ज्वाहिर निकल र्दा 


है, दूसरी ओर श्वेत जस्त तथा सिक्का निकल रहा हे । एक 
ही भूमि के टुकड़े में एक ओर केसर की अमूल्य क्यारियां 


` हें और साथ ही मकी की फलियां खड़ी हें। न केसर के 


टुकड़े में मक्की उग सकती है और न मको वाले टुकड़े में 
फेसर उग सकता है । 

इन दोनों टुकड़ों के साथ हीं बादाम के वृक्ष लगे हॅ, 
जहां न केसर उग सकता हे ओर न मक्की उग कर फल देती 
हे । कितनी विचित्रता है। ब्रह्मा देश में पृथ्वी के अन्दर 


' खोदने से एक ओर मिट्टी का तेल या पटरोल निकल रहा है 


साथ ही लाल हीरे निकल रहे हैं । 
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५६ . महान्‌ के दर्शन 


२. फूलों की एक ही क्यारी में एक प्रकार के फूल दिन 
को खिलते हैं, सायंकाल को बन्द हो जाते हैं । दूसरे फूल 
रात चांद की चान्दनी में खिलते हैं, प्रातः काल होते ही 
बन्द हो जाते हैं। उसी क्यारी में एक फूल खरगोश की 
आकृति का है, वैसा ही मुख, कान, आंख, जिह्वा, इत्यादि 

. दूसरी ओर एक मछली तथा तितली आदि की आकृति का 
है। एक फूल सुगन्धी से भरपूर है, दूर सुगन्धी जा रही 
हे, दूसरे साथ खड़े फूल में सुगन्थी का नाम नहीं । एक 
ओर काली मिचे हे जिसके कई गुण है ओर कई प्रकार से 
प्रयोग लेने से विचित्र भिन्न २ लाभ हैं । .परन्तु आकृति सब 
की एक ही प्रकार की है। यदि एक २ गुण तथा लाभ की 
काली मिचे प्रथक २ बनती, तो कितनी बनती, और आकृति 
एक जैसी होने के कारण उनकी पहचान मनुष्यों को केसे 
होती । रखने वाला दुकानदार प्रथक २ कितनी बोरियों में 


केसे रखता तथा बेचता । यह विचित्रता किस की है । दूसरी | 


ओर लाल मिचे उग रही है, जिनके अन्य ही विचित्र गुण | 


तथा लाभ हैँ.। साथ ही छोटा सा पोदीना का पोदा लगा है ; 


जिसका विचित्र लाभ और आकृति हे । परन्तु न कोई फूल | 
हे न फल हे | खेत के एक ही टुकड़े में खजूर. जैसा मीठा 
फल, जिसके मीतर .पत्थर जैसी कड़ी शुठली, स्राथ ही. 
जामुनखटमिठ्ठा और उसके भीतर भी. गुठली। सोथ ही. | 


अनार जिसका ऊपर का पैकिज्ञ लकड़ी जैसा कड़ा 
उसके अन्दरं मिठास्र भरी शीशियां रूपी दाणे जिनको एक 


Ro 


= 
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दूसरे से लगाकर खराब होने से बचाने के लिए पतला सा 
कागज देकर, एक २ दाणा उस बक्स में जमाया है कि किसी 


मनुष्य की शक्ति से बाहर हे. । 


३. जलसृष्टि की विचित्रता | 

जल के जीवों की सृष्टि भी विचित्र हे । एक छोटा-सा 
जीव समुद्र में पड़ पत्थर से परमाणु लेकर अपने ऊपर कई 
प्रकार के घर बना लेता है जेसे शंख, घोंघे, सीपियां आदि 
जिनके नाना रूप, रंग तथा आकृतियां हैं। छोटी सी साधारण. 
मछली और सेण्डक से लेकर व्हेल मछली तकजो कि 


` ज्ञद्दाज़ को भी टक्कर मार कर तोड़ दे और कई मनुष्यों को 


भी निगल जावे--जीवों की सृष्टि उसी की विचित्र महिमा 
है। फिर इन जीवों की नाना प्रकार की आकृतियां तथा 
रूपरंग और उनके काये तथा उपयोगिता को कौन कहां तक 
बशन करे या लिखे। एसे ही अग्निमय शरीर वाले, बायु 
में उड़नें वाले, जल में विचरने वाले, जल में तेरने कें साथ 
साथ वायु में उड़ सकने बाले जीव तथा जल में तेरने तथा ` 
प्रथ्वी तल पर चल फिर सकने वाले, वृक्षों पर पत्तों के से 
रंग बाले, वृक्षों और पौदों पर ही जीवन व्यतीत करने बाले . 
पृथ्वी गभे में रहते हुए मिट्टी या कंकड़ आदि खाकर जीने 
बाले,--ऐसे. अनेक जीव जन्तुओं की यह सृष्टि है। इन 
संब के प्रथक्‌-प्रथक्‌ गुण-कमे स्वभाव, आकृति, रंग-रूप 
आर अनेक -नाम न कोई मनुष्य पूर्णतया जान . सका 


शरद महान्‌ के दर्शन 


आर न लिख सकां। संसार के सब वैज्ञानिक, वेद्य 
तथा डाक्टर मिलकर भी यह कहने का सामथ्ये नहीं रखते 
कि किसी एक पौदे या वृक्ष के एक पत्ते या फूल में, तथा 
जल-वायु तथा प्रथ्वी में रहने बाले किसी जन्तु के इतने ही 
गुण या लाभ हैं जितने वे जानते हें। अभी तक कोई मलुष्य़ 
यह नहीं कह सका कि संसार में कितने प्रकार की मक्खियाँ 
या च्यूटिया हें और यह कि वह उनके सम्पूण गुण-कमे- 
स्वभाव से परिचित हें । किस-किस ऋतु में किस-किस 
आकृति या नाम-रूप-रंग और उपयोगिता बाले. वायु-जल 


अथवा प्रथ्वी पर कुछ काल के लिये ही उत्पन्न होते और |. 


अपना काये करके चले जाते हैं--उनके सम्तरन्ध कौन मनुष्य 
पूर्णतया जानता है । कोई दिन को देखते हैं, कोई रात को 
और कोई-कोई जीव दिन और रात दोनों समय देख सकता 
है। जिस प्रकार जुगनु की आंखें रात्रि के समय चमकती ह्‌ 
इसी तरह कई प्रकार की मछलियों की आंखें भी रात के 
समय चमकती हैं | देखिये उस स्रष्टा का कमाल ! उसने जो 
शरीर प्राणियों को दिये हैं वे जन्म के समय कितने छोटे 
होते हैं परन्तु बिना किसी दूसरी चोज के जोड़ देने के वे 
निरन्तर विकसित होते चल्ले जाते हैं। अब लीजिये मानव- 
कृत चीज़ों को | यदि वह कपास आदि से कोई थेला आदि 
तय्यार करता है तो उसको पुनः उधड़े और सिये बिना 
उसकी लम्बाई-चोड़ाई को बढ़ाया नहीं जा सकता । 

यदि हमें उस थैले में थोड़ी सामग्री के स्थान में अधिक 


सामग्री का समावेश करना हो तो उसको काट-छांट कर उसमें 


००००००००००. .>>>>- 


हन क कसल सीली 


ळा... 
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कुछ-न-कुछ वस्त्र और जरूर डालना पड़ता है परन्तु सष्टा 
के रचे हुए शारीर स्वयं ही छोटों से बड़ होते चले जाते हैं । 
मनुष्य चेतन हे; वह भी विचित्र चीजे तय्यार कर सकता 
है परन्तु स्रष्टा की महा-चतना के कारण उसकी विचित्रता 
मनुष्य की विचित्रता से बहुत बढ़ कर है । 

यहद तरिचित्रता जिज्ञासु को जगतकतो की महानता और 
अपनी अल्पज्ञता का अनुभव कराती है और वद्द उसे प्रभु 
छे चरणों में झुकाती जाती हे । 

४, मानव सृष्टि तथा पशु जगत्‌ का भेद 

मनुष्य सृष्टि की कमेन्द्रियां प्रायः अनेक बशुओ्रों की 
करमन्द्रियो के साथ मिलती हैं । जैसे हाथ-पांब, मुह, जिह्वा, 
कान, नाक इत्यादि । परन्तु देखा जाता हे कि पशु का बच्चा. 
इन इन्द्रियों से कायं लेते समय किसी की सहायता या शिक्षा 
नहीं लेता जेसे चलने.फिरने, खाने-पीने के चुनाव में अपनी 
रक्षा करने, बोली बोलने, रोग निवृत्ति के लिये जंगल से 
ओषधि चुनने में, अपने शत्रु के निकट होने पर पता लगने 
तथा भाग जाने के लिये, आने वाले भूकम्प, वषो आदि का 
ज्ञान हो जाने, नदी में तैरने और पक्षी के बच्चे को वायु में 
उड़ने के लिये किसी शिक्षा की आवश्यकता नहीं । उसका 
यह ज्ञान जन्म सिद्ध है । परन्तु मनुष्य के बच्चे को इन सब 
क्रियाओं के लिये माताःपिता तथा गुरु आदि की शिक्षा और 
सहायता की आवश्यकता हे । अपितु कई अवस्थाओं में तो 
मनुष्य को शिक्षा पाकर भी पशुओं के बराबर भी इन बातों 


र 

६० महान्‌ के दशन 
का ज्ञान नहीं होता--यह विचित्रता किस की है । देखा 
गया है कि मनुष्य के बच्चे को रीछ उठाकर ले जाता हे 
आर उसमें कई वर्ष तक उसके साथ रहने से उसका खाना- 
पीना चार पावो पर चलना और वैसी ही बोली बोलना पाया 
जाता हे । 

क्योंकि उसे मनुष्य की सी क्रिया करने की समुचित 


शिक्षा नहीं मिली । इससे ज्ञात होता है कि जन्म से मनुष्य 
पशु समान है अपितु उससे भी निकृष्ट है क्‍योंकि जन्म से 


उसे पशु जेसा भी साधारण ज्ञान प्राप्त नहीं होता । परन्तु _ 


मनुष्य में शिक्षा द्वारा बहुत सी अपूवे विशेषताएँ और 
शक्तियां आ जाती हैं जो कि पशु-पक्षी को शिक्षा मिलने पर 
भी नहीं झा सकती । मनुष्य अपने और दूसरों के लिये 
अनाज-फल आदि उत्पन्न कर के अपने तथा दूसरों के लिये 
भोजन उत्पन्न कर सकता है। सूये-चन्द्र, वायु जल प्रथ्वी 
तथा विद्युत आदि के गुणों को जानकर वह स्वयं उनसे 
लाभ उठाता हे और प्रभु प्रज्ञा को उनका लाभ पहुँचाता 
है। स्वयं दीघोयु हो सकता है और दूसरों को दीघोयु होने 
की शिक्षा देकर उनकी सुख शांति में वृद्धि करने तथा संसार 
की चीज़ों को अधिक उपयोगी बना सकने में समर्थ होता 
है.। वह स्वयं रोग रहित होकर. दूसरों की रोग निवृत्ति के 
साधन उपस्थित कर सकता हे । .परन्तु पशु ऐसा नहीं 
कर सकता ।. न 
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मनुष्य कीं एक और विशेषता उसकी ज्ञानचलु है, जिस 
से वह आत्म ज्ञान (8९]1-1110001९१2९) प्राप्त करके अपने 
को शरीर से प्रथक्‌ जान सकता है.और अपने तथा जंगत्‌. 
के प्राणा-घार सृष्टि रचयिता को तथा उसकी आज्ञाओं को 
जान सकता हे । और उन आज्ञाओं का प्रचार करके संसार - 
में आस्तिकता का प्रचार करके एक माता-पिता के परिवार 
के समान सारे जगत को प्रेमपूवेक .जीबन-व्यतीत करना 
सिखा सकता है । परन्तु पशु को यह अनुपम ज्ञान चक्तु 
प्राप्त नहीं । शिक्षा मिलने पर भी पशु को यह प्राप्ति नहीँ हो 
सकती । जिज्ञासु देखता है कि प्रत्यक्ष जड़ जगत में बिना 
चेतन शक्ति की सहायता के गति नहीं । जो गुण कुछ परमा- 
णुओं के समूह में नहीं बह उसके एक अंश में भी नहीं हो 
सकते क्योंकि स्वाभाविक गुण गुणी से कभी पृथक्‌ नहीं 
होता । परमाणुं के मेल बिना यह सृष्टि, उसके नाना 
पदा्थ--सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, द्यौलोक, अन्तरिक्ष तथा पृथ्वी 
जल-वायु आदि जड़ जगतू और इनके अन्द्र इनके गुण 
और मनुष्य आदि प्राणियों के जीवन के लिए शक्तियां 
विचित्र रूप-रंग ताप-प्रकाश, शीतलता आदि, जिनके बिना 
सृष्टि एक पल स्थिर नहीं रह सकती, न बन सकती हे-- 
इनको प्रत्यक्ष रूप देने वाला, और स्थिर रखने वाला नियम- 
पूबेक गति देने वाला और प्रत्यक्ष समूहरूप में अरबों वषे 
तक उपयोग लेने की सामथ्ये बाली एक चेतन अनन्त ज्ञान 
जाला सर्वव्यापक पुरुष ही होना चाहिये। प्रभुभक्त अनुभव 


द्र महान्‌ के दर्शन 


करता है कि पशु को तो कल का भी ज्ञान नहीं रहता; कुछ 
समय पश्चात्‌ बह अपने माता-पिता को भी भूल जाता हे, 
यद्यपि उसकी इन्द्रियां तथा मन बुद्धि भी मनुष्य जेसी ही 
हैं परन्तु मनुष्य यदि शिक्षा प्राप्त करे तथा अपनी योग्यता 
और साधनों से काम ले तो उसकी स्मरण शक्ति बहुत उन्नत 
हो जाती है। और अपने कई वर्षा के कर्म्मो का स्मरण 
करके जहां दुखी-सुखी होता है वहां उन अपने कष्टों के 
कारण को स्मरण करता हुए उसका प्रतिकार या पश्चाताप 
* करता हुआ अपने भविष्य को सुधार सकता है । परन्तु पशु 
एसा नहीं कर सकता । 
मनुष्य का मन 
एक एसा चित्रगुप्त ( Record-keeper ) है कि प्रत्येक 
मनुष्य की गुप्त क्रिया तथा विचार उसके मन में विराजमान रहते 
हैं अथोत्‌ वह तत्काल ही प्रत्येक बात का चित्र खींच कर अपने 
ऊपर अंकित कर लेता है| उसकी इस क्रिया में उसे आँख के 
झपकने तक का समय भी नहीं लगता । परन्तु समय आने 
पर वह ५०-१०० वर्ष तक का पुराना चित्र भी कसे कत्ती 
जिज्ञाछु मनुष्य के सामने रख देता हे । यह विचित्र शक्ति 
मन में किसने रखी हे | क्योंकि मनुष्य स्वयं तो अपने 
र अनुचित कर्म्मा को स्मरण करना भी नहीं चाहता, न उनका 
फल भोगना चाहता हे और न ही उन के लिये लज्जित तथा 
दुखी होना । यदि संसार के सब प्राणियों के, कई जन्मों 
के कर्मा का लेखा लिखने तथा सुरक्षित रखने के लिये स्थान 
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तथा साधन का प्रबन्ध करना होता--जेसे कि संसार की 
शासन शक्तियां या राजकर्मचारी आदि रखते है--तो यह 
कहां रस्म जाता ? कौन इसे लिखता और यह कैसे सुरक्षित 
रहता क्योंकि राजशक्तियां भी कुछ वर्षो के पश्चात्‌ रिकाई 
को जला देती हें । यह स्वयं भी गल-सड़ जाता है । परन्तु 
जिज्ञासु यह प्रबन्ध पूणे रूप में प्राणि मात्र के मन में ही 
सुरक्षित देखता हे जिस पर मनुष्य की न कोई शक्ति लगती 
है और न इस पर उसका कुछ अधिकार है। परन्तु जेसे- 
जैसे किसी व्यक्ति की इस विचित्र रचना का चितन करके 
ही (जो कि एकान्त-सेवन से ही हो सकती है) ज्ञान वृद्धि 


` होती है, वेसे ही उसकी मनन तथा स्मरण शक्ति भी उन्नत 


अर्थात्‌ पवित्र तथा एकाम्र होती हे जिसका फल हे आत्म- 
ज्ञान जो कि मनुष्य को ऋषि तथा देवता पद की प्राप्ति 
करा देती है । परन्तु यह शक्ति किसी पशु को प्राप्त नहीं 
हो सकती । एसी अवस्था को प्राप्त हुआ हुआ प्रभुभक्त 
अनुभव करता हे कि मेरी तथा अन्य योगियों, तथा विद्वानों 
की अवस्था का आधार और कारण भी वही सवेज्ञ-सवो- 
न्तयांमी शक्ति है, जिसकी महिमा का.तनिक वणन भी 
मेरी शक्ति से बाहर है । और फिर वह मूकवत्‌. एक शब्द 
का जाप करने लगता हे--“चित्रम्‌?? अथोतू तू विचित्र हे-- 
तेरी महिमा व.लीला' विचित्र हे । परन्तु कोई नया विचित्र 
विचार तथा सत्य कोई मी विद्वान्‌ या ज्ञानी अपने हृदय में 
छिपाकर रख नहीं सकता (जो छिपाते हैं वे भी अल्प ज्ञानी 
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हें । उनमें अभी निवेलता है, दिखलाया है, वास्तव ज्ञान 
नहीं) । उससे तो रहा नहीं जाता जब तक क्रि वह उस सत्य 
को ज़ो कि प्रभु की देन है, प्रभु-प्रजा में तथा अपने ष्ट 
मित्रों में बांट नहीं देता। इस लिये बह्द अपनी वाणी को 
खोलता है और इस मन्त्र को “चित्रे? शब्द से आगे 
बढ़ाता निम्नलिखित प्रकार से उसका व्याख्यान करता है-- 


कि उस “उत्तम, जातवेदा, सर्वे” 

सृष्टिकतो की सृष्टि विचित्र हे, आश्चर्य रूप हे । वही 
विद्वानों का ज्ञान दाता, उपासकों का उपास्यदेव और बलियों 
का बल, संसारिक दिव्य पदार्था का प्रकाशक तथा आधार 
और रसों का रस तथा सवे शुभ शुणों का स्रोत हे । वह 
सूय-चन्द्र तथा अम्नि का प्रकाशक अथवा सूये-चन्द्र वायु तथा 
अम्नि की तरह विचरने वाले, संसार का कल्याण करने वाले, 
यती-सती, ऋषि मुनि, दिव्य गुण युक्त नेताओं की चल है, 
पथ प्रदृशेक है क्योंकि वह द्योलोक, अन्तरिक्ष तथा. पृथ्वी 
लोक में सर्वत्र अथोत्‌ प्राण वायु की' भांति, उनके भीतर 
रहकर, सबको नियमपूर्वक चला रहा हे और उनके बल- 


क्रिया का आधार हे । बही जंगम-स्थावर सृष्टि का प्राण 


तथा आसमा हे। जिस प्रकार जीवात्मा के शरीर से निकल 
जाने पर, किसी शरीर में: कोई शक्ति क्रिया, ज्ञान, रूप-रंग 
आकर्षण, प्रेम-पित्रता आदि गुण नहीं रहते; अपितु मली- 
नतां दुगेन्धि आदि उत्पन्न दो जाते हैं और वह शरीर जलाने, 
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दूर फेकने और त्यागने योग्य हो जाता है, ऐसे ही जो शुभ 

गुण किसी जड़ पदार्थे में तथा प्राणधारी में दृष्टि गोचर 

हो रहे है वह उसी विचित्र जगदीश्वर के हैं और उसी के 

सबके भीतर व्यापक होने के कारण से हैं। यह सव उसी 

के ज्ञान-बल-क्रिया का प्रकाश हे क्योंकि चहद जगत्‌ का 

नियन्ता और सूत्रधार हे । इस लिये उस जगत्‌ का सर्वर 

उसी के लिये अर्पण कर देना ही उसकी पूजा हे और 

मनुष्यमात्र का कर्तव्य या धमे हे । परन्तु उसको मारी किसी _ 
बस्तु शक्ति या ज्ञान की आवश्यकता नहीं, क्योंकि ' वह पूणे 

है और अकाम है जैसे कि वेद में भी कहा हे-- 


अक्रामो धीरो अमृतः स्वयम्भूः रसेन तप्तो न कुतः 
श्चनोनः । तमेव विद्वान्‌ न विभाय मृत्योरात्मानं थीरमजरं 
युवानम्‌ ॥ | 


गअथोत्‌-कामना रहित, सर्वज्ञ, असूत स्वरूप सदा से 
अपनी सत्ता को स्थिर रखने वाला, आनन्द से पूण, न्यूनता ` 
रहित, सवे व्यापक, बुद्धिमान्‌, क्षयरहित, सदा युवा-- 
ऐसे गुणों बाले परमात्मा को जानने बाला सत्यु से नहीं 
डरता । 

चूंकि यदि बह कामना वाला हो तो हमारी तरह अपुण, 


अल्पज्ञ और शरीरधारी हो जावे। इस लिये उसकी पूजा 
यही है कि मनुष्य निष्काम भाव से अपना ज्ञान तन-मन-धन 
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आदि सर्वस्व प्रभु-प्रजा में अधिकारियों को बांट दे । जे | 
किसी सांसारिक माता पिता के दुःखी-अज्ञानी बच्चे की | 
बिनाफल की इच्छा के सेवा करने से माता-पिता को अपना 
मित्र और सहायक बना लिया जाता है ऐसे ही प्रभु की 
दुखी अज्ञानी सन्तान की तन-मन-धन से सेवा करके तथा 
उसे ज्ञान देकर, उस जगदीश्वर को अपना सखा तथा सहायक 
बनाकर उसके ज्ञान तथा आनन्द गुण के स्रोत से ज्ञान 
लेकर ज्ञानी. तथा आनन्दी बनना हे । यही मनुष्य जन्म 
का लक्ष्य है । 


(४) 
जीवेम शरदः शतम्‌ 

ओं तज्चजुदेबहितं पुरस्ताच्छुक्रमुचरत्‌ । पश्येम शरदः 
शतं जीवेम शरदः शत ,४श्ृणुयाम शरदः शतं प्रब्रवाम 
शरदः शतपदीनाः स्याम शरदः शतम्‌ भूयश्च शरदः 
शतात्‌ ॥ यजु० अ० ३६ मं० २४ 

शब्दार्थ--( तत्‌) वह जगदीश्वर (चक्षु) सब की श्मांख, 
पथप्रदशेक, नेता, द्रब्य हे । ( देवहितम्‌) ज्ञानियों, विद्वानों, 
श्रेष्ठ धार्मिक लोगों का हितकारी (शुक्र) शुद्ध स्वरूप, पवि- 
न्रता वा बल का स्रोत, ( पुरस्तातून-उत--चरत्‌ ) सामने उद्य 
की नाई प्रकट खड़े की भांति अथात प्रत्यक्ष उदित हे वा 
पूर्व से विद्यमान्‌ हे । (पश्येम) उसको हम देखं । (शरवः 
शतम्‌) सौ वर्ष तक (जीवेम) हम जियें । (शरदः शतं) सौ 
चर्ष तक (श्टराुयाम) हम सुनें । (शरदः शतं) सौ वर्ष तक 
(प्रत्रवाम) हम बोलं । (शरदः शतं) सौ वर्ष तक (अदीनाः 
स्याम) इम अदीन होकर रहें । ( शरदः शतम्‌) सौ वर्ष 
तक, (च) और (भूयः) अधिक भी अर्थात सौ वर्ष से भी 
अधिक इसी प्रकार स्वस्थ रहते हुए जियें । 

भावार्थ-बह जगदीश्वर ही संघार में सबकी आंख हैं, ` 
नेता हे । स्वयं पवित्र वा ज्ञानी होने से, (ज्ञान, पवित्रता, 


* 
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बल, प्रकाश--ये सत्र पयायताचक शब्द हैं) ज्ञानियों का 
हितकारी अर्थात्‌ ज्ञान की बृद्धि में सहायक है। वह सदा 
सामने प्रकट की नाई प्रत्यक्ष अनुभव हो रहा है, उसी को 
सदा संग, प्रत्यक्ष अनुभव करते हुए अर्थात्‌ उसी के ज्ञान, 
बल, क्रिया का सर्वत्र संसार में अनुभव करते हुए इसी की 
झाज्ञानुसार, उसी के नेतृत्व को स्वीकार करते हुए, हम सौ 
बर्ष तक. देखते रहें, सुनते रहें, बोलते रहें और सुखपूबेक 
जीवन व्यतीत करते रहें । अथवा वद्द जगदीश्वर, सर्वनियन्ता 
अपनी अज्ञानुमार ही हमारे आंख, कान, वाणी को सदा 
कमे करने रहने की शक्ति दे, प्रेरणा करे और उन्हें बलयुक्त 
बनाए रखे । जब तक हम जियें, स्वतन्त्र होकर जियें अथात्‌ 
ईश्वर के बिना और किसी की अधीनता स्वीकार न करें; 
क्योकि सच्ची स्वतंत्रता या निर्भयता सर्वनियन्ता के आधीन 
.चसक्के नेतृत्व में या उसके आज्ञानुसार जीवन व्यतीत करने. 
में हे । यदि इम सो वर्ष से अधिक जीवें तो भी इसी प्रकार 
स्वस्थ रहते हुए जिये । 

संसार के प्रत्येक काये की कुशलता अथवा बिना किसी 
विध्न वाधा के व्यवहार को ठीक चलाने के लिये और : 
बिचार भेद प्रकट होने पर उसके निश्चय के लिये, चक्षु की 
ही आवश्यकता होती है जिससे विचार-भेद मिटकर, पकता 
अर शांति की स्थापना हो जाती हे । जैसे--किसी भारी 
वस्तु के भारी वस्तु के भार या वज्ञन के सम्बन्ध में मत 
भेद होने पर, बज्न करने का तराजू उस. भेद को मिटा 


a 
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| देता है और ग़लती के ठीक हो जाने पर दो व्यक्तियों में 
एकता स्थापित करके शांति पूर्वक व्यवहार करा देता है। 
|| यहां तराजू ही व्यवहार सिद्धि की चक्षु हे। यह एक बड़ी 
कसौटी या टेस्ट (1650) है । 

व २. किसी मकान की दीवार के सीधा या टेढा होने पर 
| ।. विवाद निश्चय के लिए, एक सिरे से दूसरे सिरे तक रस्सी 
या सूत्र लटकाने से या सीधी लकड़ी के रखने से दीवार कें 
सीधा होने या टेढ़ा होने का निश्‍चय हो जाता हे । इस 
| प्रकार दो व्यक्तियों के मतभेद ठीक हो जाने पर विवाद सिट 
| जाता है और शांति की स्थापना हो जाती हे । यहां विबाद 
| कोमिटा देने की कसोटी या चल सूत्र या रस्सी हे जो सत्य 
असत्य का निणेय कर देती है । 

३. किसी वस्त्र की लम्बाई चौड़ाई पर दो व्यक्तियों 
के मत भेद को नापने का गज्ञ मिटा देता है । गस्ती का ज्ञान 
होने पर विवाद के स्थान पर शांति की स्थापना हो जाती 
हे। यहां कपड़ा नापने का गज ही चकछु या कसोटी है । 

४. ऐसे ही सोने का खोटापन या खरापन परखने के 
लिये और उस पर बढ़े हुए विवाद को मिटाने के लिये तथा 
कुशलतापूवेक व्यवहार करने के लिये उसे परखने की कसौटी 
ही, चक्तु या टेस्ट (1०४) है । ये उपरि लिखित टेस्ट या चक्ु 
सर्वत्र हैं और सब के लाभ के लिये हें । मनुष्य मात्र इससे 
| काम लेकर शांति पुर्वक व्यवद्दार चलाकर प्रेम से सुखपूबेक 
| जीवन व्यतीत कर सकते हैं । ऐसे ही मनुष्य सृष्टि में अच्छा _ 
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या बुरा, ठीर या ग़लत, क्व्य-अकर्षेव्य, सुख-दुःख, धमो- 
धर्म, सत्य-असत्य के निश्चय के लिए, जब दो व्यक्तियों 
परिवारों, सभाओं, मतवादियों, घमोवलम्बियों में मतभेद हो 
कर विवाद आरम्भ होता और अशांति प्रकट होती है अर 
जब एक व्यक्ति कहता है कि जो कुछ में सोचता या कहता 
हूं ठीक नहीं है । मेरा मन यही गवाही देता हे और दूसरा 
व्यक्ति भो अपने विचारों की पुष्टि इसी प्रकार करता हे 
तो इस विवाद को मिटा कर शांति स्थापना के लिए मनुष्य 
मात्र के लिए भी कोई टेस्ट कसौटी या चक्ु होनी चाहिए, 
जिस की उपस्थिति में सब अज्ञान, भ्रम विवाद आदि 
मिट जावें और जिससे संसार मात्र के मनुष्यों को वास्तव 
ज्ञान (11५९ ।॥०।९४९) की प्राप्ति होकर, शांति वा प्रेम 
तथा सुख क राज्य की स्थापना करने में सहायता मिले । 
प्रत्यक्ष, स्थूल, दृष्टिगोचर संसार तथा शरीरधारी जीवों 
का नेतृत्व भी उनकी चमे चनु द्वारा ही होता हे । यदि किसी 
शरीरधारी की आंखे रुग्ण हों, निबेल हों या उन पर पदो 
पड़ा हे या कोई जान वूझ कर आंखें मीचकर चले, तो चाहे 
उप्तकी शेष सब इन्द्रियां ठीक काम करती हों, शरीर भी 
स्वस्थ हो, परन्तु उसके ठोकर खाने, रास्ता भूल जाने, रास्ते 
में चोरों से लूटे जाने गिर कर चोट खाकर मृत्यु तक के 
हो जाने और अपने लच््य पर न पहुँच सकने दी शंका वा 
कठिनाई बनी ही रहेगी । दूसरी इन्द्रियां उसको लेद्य पर 
; पहुँचाने में असमर्थ रहेंगी क्योंकि इस शरीरं रूपी रथ का 


s 
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नेता अर्थात्‌ चक्षु रुग्ण है; काम नहीं कर रद्दा, या सहाग्ता 
नहीं दे रहा; इस लिए जेसे शरीर रूपी रथ को निर्विन्नता से 
| किसी स्थान पर पहुंचाने क लिए और कष्टादि से बचने के 
| लिए प्रत्यक्ष स्थूल चमचक्षुओं की ही विशेष आवश्यकता 
| हे नहीं तो यात्रा खोटी या लंबी हो जाती है । ऐसे ही मानव 
। संसार की यात्रा को निर्विन्न समाप्त करने तथा शीघ्र लक्ष्य 
पर पहुँचने के लिए अर्थात सल-असल, धर्म-अधर्म; अच्छा 
बुरा कर्तव्य-अकर्तव्य, का निश्चय करके भ्रम विवादादि 
कष्टों और विन्नों को दूर करके सीधा परमानन्दरूपी लक्षय पर 
पहुंचने के लिये भी मनुष्य मात्र को भूल से रहित निष्पक्ष 
किसी एक टेस्ट, कसौटी या चक्षु की आवश्यकता हे । ताकि 
सब पुरुष शंका रहित होकर एक ही लक्ष के यात्री और एक 
ही मारी पर चलने बाले यात्रियों की भांति प्रेम पूवेक सब के 
दुःख से दुःखी और सुख से सुखी होते हुए मिलकर मागे के 
कांटो और विन्नों को दूर करते हुए, एक दूसरे का हाथ पकड़ 
कर मनुष्यमात्र को लक्ष्य पर पहुँचाने में प्रयत्नशील हों ओर 
एक दूसरे की सहायता तथा सेवा करते हुए, एक दी परिवार 
की भांति संसार में प्रसन्नता वा शांति का जीवन व्य॑तीत करें | 
अत्र यह प्रश्‍न पैदा होता है कि संसार की वह चछु 
या कसौटी कौन सी हे और कहां हे जिस के द्वारा संसार 
के विवाद मिटा कर शांति स्थापना की जा सके? | 
ह उत्तर यह है कि वह कसौटी वा चक्षु सबके पास 
है और जो मनुष्य. उससे काम ले रहे हैं या जितना जहां या 


कु 


७२ ` महान्‌ के दर्शन 
जिस समय उस का उपयोग करते हैं उतना ही वे तुख- 
आनन्द का उपभोग करते हुए मी प्रतीत होते हैं । परन्तु 
जिस समय उस, का आश्रय या पल्ला छोड़ते हैं, टढ़े या 
पासंग बाले तराजू या न्यूनाधिक मात्रा में तोलने बाले वट्ट 
या नापने बाले गज फीते या धागे से काम लेते हैं. तो बिवाद 
उत्पन्न करने का कारण बनकर संसार में शांति के स्थान में 
अशांति तथा नैतिकता के स्थान पर अनैतिकता फेलाते हैं । 
शरीरधारी जीवों की चमेचन्षु का जैसे कभी अभाव नहीं 
हुआ, न हो सकता है, न किसी जातिया मत बालों के 
लिए प्रकृति का कोई पक्षपात है और जेसे इन चमचन्नुओं की 
सहायता. के लिए सूर्य निष्पक्षतापूण सब जराह विद्यमान हे 
हसी तरह वे विशेष चक्षु और उसको प्राप्त करने तथा पवित्र 
रखकर उपयोग में लाने के साधन भी मनुष्यमात्र को प्राप्त हैं । 
` प्रत्येक पुरुष दिन में परिश्रम करता है, परन्तु दिन के 
किये हुए कई अधूरे काम, रात आने और विश्राम लेने के 
कारण, छोड़ कर सो जाता हे अपितु अपनी इन्द्रियों और 
मन को भी छोड़ देता हे । उस अवस्था में मनुष्य अपने 
प्रिय काये किंस के आश्रय पर छोड़ देता है । जड़ 
प्रकृति पर कोई विश्वास नहीं कर सकता । अकरमात्‌ 
अनिश्चित तौर से हो जाने वालीं किली शक्ति परं 
भी विश्वास नहीं किया जा सकता । झआपनी संपत्ति तथा 
अपन अपने संबंधियों और शरीर को भी विश्‍वास पर 
ही छोड़ता हे कि प्रातः काल यह सब सुके सुरक्षित मिलेगा 
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क्योकि मनुष्य अनुभव, करता है कि संसार में कोई ज्ञानवान्‌ 
तथा जीती जागती शक्ति विद्यमान है, जिसके अटल नियम हैं । 
नियन्ता के नियमानुसार प्रातःकाल को सूये अवश्य 
उद्य होगा । सूये नियमविरुद्ध प्रथ्वी के निकट आकर प्रथ्वी 
को अपनी गरमी से भस्म नहीं कर सकता, न कुछ दूर जाकर 
पृथ्वी को बहुत ठंडा कर के प्राणियों और प्रथ्वी की इत्पा- 
दून शक्ति का नाश कर सकता हे । मेरी थकावट दूर होगी, 
मेरा अधूरा काम मुझे बैश्ा ही मिलेगा और में उसको पूरण 
कर सकूगा, रके काये के पूणं करने का समय मिलेगा 
इस ज्ञान पूण विश्वास पर जिसमें भूल नहीं मनुष्य 
निश्चित होकर प्रगाढ निद्रा में सो जाता हे । क्योंकि यदि 
उसे सूर्योदय होने के अटल नियम पर विश्वास न हो तो 
चिंतित रहेगा और उसे रात्रि को नींद नहीं आवेगी । दुःखी 
हो बह शीघ्र ही मृत्यु का प्राप्त वन जाएगा । इस तरह वह. 
सांसारिक व्यवहार न चला सकेगा। संसार का व्यवद्दार 
संसार के नियन्ता चेतनशक्ति के विश्वास पर ही चल रहा हे 
यही विश्वास मनुष्यमात्र के आनन्द और सुख का कारण बन 
रहा है । अन्यथा संधार दुःख का रूप हो जाये । जेसे मनुष्य 
किसी जीवित सदाचारी सम्बन्धी या मित्र पर ही बिश्वास कर 
के आपने धन संपत्ति तथा खी-बच्चों को उसके आश्रय में छोड 
कर दूर यात्रा को चला जाता हे और यदि किसी व्यक्ति को 
अपने घर बालों या पड़ोसियों पर विश्वास न हो तो एक 
दिन के लिये भी वह सुखी जीबन व्यतीत नहीं कर सकता 


11. 2. | 
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भोजन तक नहीं कर पाता क्योंकि उसको भोजन में विष 
मिलने की ही शंक्रा बनी रहेगी, यदि प्रकृति के नियमों पर 
मनुष्य का विश्वास न रहे और उसे यह निश्चय न हो कि 
सदा अंधेरा नहीं रह सकता, कुछ काल पश्चात्‌ सूर्योदय 
होगा, रात व्यतीत हो जावेगी, प्रथ्यी बीज का फल अवश्य 
देवेगी, जल पीने से प्यास का कष्ट मिट जयेगा, वायु अपना 
काये करती रहेगी, इन नियमों में कोई परिवर्तन न होगा 
तो मतुष्य की गति या जीवन एक क्षण के लिए भी नहीं 
रह सकता । मनुष्य जीवन का आधार यद्दी विश्‍वास 
रूपी चक्ष है अर्थात्‌ आस्तिकता या सृष्टि के सत्य नियमों 
का विश्वास ही संसार का सद्दायक हे । / 
अग्नि अवश्य जलाती है | दो लकड़ियों या वियासलाई 
के रगड़ने से अप्नि अवश्य प्रदीप्त होगी और मेरी सरदी दूर 
हो जायेगी, मकान में प्रक/श हो सकेगा | धोबी झवश्य वस्त्र 
बापिस करेगा, दर्जी आदि सेवक काम ठीक करेंगे, नोई गदेन 
नहीं काटेगा, जिसे सौदा दिया जा रदा है वह दाम अवश्य 
देगा--यद्द मनुष्य मात्र का एक दूसरे पर विश्वास रूपी चक्षु 
ही संसार के व्यवहार को कुशलता पूवक चला रहा हे । यह 
विश्वास साधारण नहीं है, अपितु पूणे सत्य, अनुभव या 
साक्षात्कार का विश्वा है । इस विश्वास रूपी चक्षु या 
नेता के विना मनुष्य का जीवन निरथक तथा दु:ख का 
जीवन हो जावेगा | यह्‌ चछु सब को सतत्र प्राप्त है इस के 
नेतृत्व में जो व्यक्ति या जाति अपने. कार्यो को करेगी या करती 
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है व्यवहार चलावेगी या चलाती हे वहां ही घन ऐश्वये, राज: 
| शक्ति आदि सांसारिक सुख सम्पत्ति की अधिकता होती है 
| और होगी--यह प्रत्यक्ष है । परन्तु इस संसार में प्रचलित 
विश्वाल या सत्य की आश्रय भूमि मी प्रत्येक मनुष्य के 
| अन्दर ही विद्यमान है जिस को ज्ञान चक्षु या विवेक बुद्धि 
¦ कहा जाता है । जिस को पवित्र तथा जागृत रखने से मनुष्य 

को तत्त्व या वास्तव ज्ञान (17५० Knowl९६९) की प्राप्ति 

हो सकती है । इस टेस्ट* या कसौटी से सदुपयोग लेकर 
। मनुष्य मात्र के आपस के भ्रम, विबाद या विचार भेद 
को मिटाकर, कतेव्य-अकतेव्य, धसे-अधमे सुख-दुःख तथा 
अच्छे-बुरे का निश्चय होकर सुख शांति तथा प्रेम की स्थापना 
हो सकती है| यह चक्षु ही जड़-चतन संसार के प्रकाश, ज्ञान- 
तथा गति शक्ति का आयार है, परन्तु इस का विशेष प्रत्यक्ष 
मनुष्य के शरीर में ही हो सकता हे और होता हे । इसी 
विवेक बुद्धि या ज्ञान चक्षु के कारण ही मनुष्य जीवन की. 
अन्य सब सृष्टि से विशेषता है, मान है । क्योकि यह ज्ञान 
चक्तु उस माता-पिता गुरुवत जगदूनियन्ता की अपनी संतान 
या प्रतिनिधि रूप (जिसके भोग अपबगे के लिए यह संसार 
रचा गया है) मनुष्य को सत्य-असत्य, कर्तव्य-अकतेब्य, 
आदि के निश्चय के लिये कल्याणकारी मति रूपी भावाज 
है, जो कि प्रत्येक मनुष्य को न करने योग्य बुरा विचार या 
कर्म करते समय भय लज्जा, शंका के रूप में प्रकट होती 
हे । परन्तु अज्ञानी या अल्पज्ञानी मनुष्य मलीनता के 
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कीटाणुओं की भांति इमं साता की पुकार की अवहेलना करके 
मलीन विचारों के अभ्यासी होने के कारण, मलीन या अज्ञान 
युक्त कमे करते जाते हैं । इसी कारण से वह दुःख उठाते 
है क्योंकि वे इस विवेक बुद्धि या ज्ञान चन्नु से काम नहीं 
लेते । परन्तु ज्ञानी पुरुष अपने निरन्तर स्वाध्याय, सत्संग, 
सद्व्यबद।र-रूपी तप से इस ईश्वर-प्रदत्त चक्षु को सदा पवित्र . 
तथा जागृत रखकर, इसी के नेतृत्व में अपनी जीवन यात्रा 
को चलाते हैं | उनकी गति-मति सबेथा और सवेदा अपने 
लिये तथा संसार के वास्तव प्रेम सुख वा आनन्द की प्राप्ति का 
कारण होती हे । पेकी 

इसी लिये इस मन्त्र के द्वारा जिज्ञासु भक्त उस जगत्‌ 

की माता को 'तक्चछु:? कड कर सम्बोधित करता है, क्योंकि 
वास्तव चक्षु जड़-चेतन सबे-संसार की, प्राणाघार तथा ज्ञाना- 
धार होने के कारण, एकमात्र वही सबेव्यापरू जगदू नियन्ता 
ईश्वर है। और यह दष्ट-अदृष्ट सुष्टि उसी की महिमा है। 
कहा भी हे-- 

` देवस्यैष महिमा तु लोके येनेदं म्यते ब्रह्मचक्रम्‌ । 

` क्योंकि प्राणिमात्र की बाह्य चमे चक्षु तथा आन्तरिक 
ज्ञान चक्ु का आधार या स्रोत वही हे । उसकी शक्ति या 
सहायता के बिना सब दिखलावा है, फोकी बन्दूक हैं । वायु 
तक तिनके को उडा नहीं सकती, शभ्निव प नी 
नहीं सकते, पानी उसे बहा नहीं सकता--- 

“सब निमेषाः जक्षिरे विद्युत; पुरुषा-दधि /? 


रन 
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अथोत्‌ उस बिजली के समान अन्तरात्मा के बिना, किसी : 
प्राणी की आँख ने खुल सकती हे और न बन्द दो सकती 
|. ह्वे। किसी जानी-इजञानी मनुष्य या मंनुष्य-समूह का भी इस 
| नियम पर्‌,अघि शः नहीं । चूंकि इस ज्ञान-चछु जगदीश्वर के 
| नेतृत्व सें विद्ठान्‌,,ज्ञानी, देव पुरुष ही अपने प्रत्येक मन- 
.. |. बचन-क्रिया आदि के व्यवहार को चलाते हैं, इसलिये उनका 
ही हित या कल्याग होता है । ( अन्ञानियों का जो इस चक्षु . 
से काम नहीं लेते हित हो ही नहीं सकता । क्योंकि उलटे 
कमे या विचार काफल भी उलटा या दुःखप्रव होता हे । ) 
इसी लिये “तजु? के पश्चात भक्त ने कहा-“ देवहितं? . 
अर्थात्‌ दूरदर्शी, ठ्यिगुणधारी पुरुष ही इस ज्ञान चछ को 
हितकारी बना लेते हैँ, इसे अपना लेने से ही उनका कल्याण 
होता हे । इसलिर कल्याण चाइने वाले मनुष्य को. इसी 
[त्म चन्ष को सद जागृत रख कर जीबन. व्यतीत करना 
चाहिये । अज्ञानी पुरुष शब्द-रूप-रस-गध-स्पशे या ` कास- 
फ्रोध-लो भ-मोइ-अंहंशार को सन्मुख या जागृत रख कर इस 
_ दिषय-वासनाओं को. चक्षु बनां कर या "संधार के नाशबान्‌ 
पदार्थों तथा अपने अस्थिर शरीर को चक्षु या लद्ध्य बना कर 
विचरते हैँ । इसलिये वे. जन्म-मरण के चक्र में रहते हः 
_ अ्थोत्‌ दुःख का आह्वान रते हैं, जोकि वास्तव में मनुष्य 
का अहित ही है। `` 
फिर कहा है “शुक्र” द्द चक्षु रूप परमात्मा शुद्ध-स्वरूप 
है। और जददां पवित्रता! वहां ही. बल-शक्तिवीयं अथोत्‌ 
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` बह सर्वशक्तिमान. तथा वीर्यवान्‌ ईश्वर मोजूद है । इसलिये 5: 
उस ज्ञान-विवेक-रूपी आत्म चक्षु के नेट्रतव में जो मनुष्य | 
विचरता है, वह भी पवित्र तथा शक्तियाली हो जाता हे। | 
बह दीन, हीनं, मलीन तथा निरुत्साह नहीं रह सकता | 
अर्थात्‌ उस चल्लु को अपना बनाना या सदा जागृत रखना | 
किसी अज्ञानी बल-हीन या वीयेहीन म का काम नहीं । 
जैसे कि कठ-ठपेनिषद्‌ में भी कहा हे-- 
. “नायमात्मा बलहीनेन लभ्यः? 
“निबेल मनुष्य आत्मा को प्राप्त नो कर सकता । 
संसार में मनुष्य के पास युख्यतया तेन प्रकार के बल हे-- 
“१--शारीरिंक, २--मानसिक, ३-आत्मिक | परन्तु 1: 
` ये सब शक्तियाँ प्राण के बिना कुछ का नहीं कर सकतीं । 
शरीर या मन बिना जीबात्मा के निकस हैं । और जीवात्मा 
की थात्रा इनके बिना सार्थक नहीं परी सकती । वैसे भी 
केर्मेन्द्रिया ज्ञानेन्द्रियों के आधीन: हैं । ज्ञानेन्द्रियाँ मन के 
| आधीन हैं; न मन जीवात्मा. का एक यंन है । परन्तु प्राण के 
बिना इन सबकी क्रिया बन्द हो जाती (| प्राण अधिक काल 
और-कुशलंतापूवेक ही स्थिरता पकडते और लाभदायक वहां . | | 
` होते और मनुष्य जीवन को ल्य पर “पहुंचाने के साधन 
बनते हैं जहाँ शुक्र शक्ति का -नित्रस है | अथोत्‌ मन्-वचन- 
कर्मे में पवित्रता व एकता हो॥ उस: चक्षु रूप .परमात्मा 
और जीवात्मा के बीच में कसी प्रकार की मलीनता, 
: अश्ञानता, ममत्व भाव, अदंकारआदि विकार-बाघा या पदो 
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न हो; ताकि उस शुक-चछु के ज्ञान तथा -प्रकाशं की ज्योति. 
से जीवात्मा किसी. समय भी बंचिंत न. रहे और भ्रम-भूल 
में पड़ कंर दुःखी न हो । 

परन्तु क्या वह शुक्र चु, जिसकी मनुष्य को हर समय 
प्रत्येक अवस्था में आवश्यकता हे, कहीं दूर है.? जिज्ञासु 
भक्त ने कहा नहीं--“पुरस्तात्‌ उत्तू चरत?--अथोतू यह चक्षु ' 
सदा से यापूत्रे से ही सामने विद्यमान खड़े के समान 
थवा प्रत्यक्ष उदय के समान है । इस लिये उस ज्योति की 
प्राप्ति के लिये किसी अन्य शक्ति या व्यक्ति की सिफारिश या 
सहायता की आवश्यकता नहीं | जब कभी मनुष्य उस शुक्र . 
चछु का अभाव अनुभव करता है, तो उसके अपने अशान 
या सासांरिक पदार्थो की लम्पटता से, उस चक्षु की ओर से 
ध्यान हटा लेने के कारण होता है। अन्यथा. बह सदा दी 
' जीव के साथ ही प्रत्यक्ष रूप में उपस्थित और जागृत निवास 
करता है। सारे संसार की अधिष्ठात्री, सवे सम्पत्तियां की 
खान, प्राणजीवन की आधार, जगन्माता को सामने प्रत्यक्ष 
सामने देख कर, छोटा बालक जिसका, आधार अभी माता 
का दूध ही है--माता के दूध के बिना ओर किसी वस्तु के 
लिये प्रार्थना या याचना कर ही कैसे सकता है। इस लिये , 
प्रभ भक्त अब प्रार्थना करता . है--“पश्येम शरदः शतं” 
अथोत्‌ माता ! तेरा शुक्र चक्षु अथात्‌ ज्ञान चक्षु का दूध हमें 
सौ वर्ष तक प्राप्त रहे । उसी आन्तरिक ज्ञान चक्षु के नेतृत्व 
झं सौ वर्ष तक बाह्य चंमे चंछ देखा करें, क्‍योंकि उसके 
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बिना जो कुछ भी हम संसार में देखेंगे वह जड़-जगत्‌ निवल 
प्रकृति अज्ञान या अंधेरा होगा। और बही है हमारी मृत्यु । | 
जहां आन्तरिक ज्ञान चक्ञ से हमारे चम चक्षु का संबन्ध 
निरन्तर बना रहे वहां बाहर के गोलकरूप चक्षु और उनके 
देखने की शक्ति भी सौ वर्ष तक बनी रहे, निवल न हो । 
“जीवेम शरद: शर्त”--अर्थात्‌ हे माता तेरी प्राणशक्ति 
के बिना हमारी शारोरिक, मानसिक, आत्मिक तथा सामा- 
जिक शक्तियॉ--सभी तिष्प्रयोजन हैं, निष्फल हें, निर्जीव 
हैं। इसलिये हे जगत्‌ की प्राणाधार माता ! सो वर्ष तक 
“शुक्र चक” रूपी प्राण-बल-वीये के स्रोत से हमको प्राण-बल- 
बीये युक्त पूण जीवन की शक्ति प्राप्त रहे अर्थात तेरी ज्ञान- 
चक्ष के आधीन अपने विचारों और कर्मो को रखते हुए 
सबलता का जीवन व्यतीत करें । क्योंकि नित्रेलता का जीवन 
रोगी जीवन, परतन्त्रता का जीवन है और मृत्यु समान है । 
“श्याम शरदः शतं”--अथोत्‌ सौ वर्ष तक तेरी ही 
महिमा, गुण कीतेन, या शुभ-सत्य शब्दों को सुनते रहें । 
ताकि डिसी समय भी तेरी “शुक्र चज्ञ' रूपी वेद ज्ञान से हम 
पथक्‌ न हों। अथवा हमारे सुनने की शक्ति तथा श्रवण 
गोलकों की स्वस्थता सौ वर्ष तक बनी रहे, ताकि तेरी वेद 
वाणी तथा सत्संग में तेरी स्तुति-प्राथैना आदि संगीतों के 
श्रवण से हम वंचित होकर अज्ञान में न झेले और कभी 
इमारे मन-बुद्धि के कोष में कोई विकारी शब्द न पड़ें। | - 
जाम शरद: शर्त?--भथोत हमारा प्रवचन, कथन 
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तेरी शुक्र चक्षु अन्तरात्मा, ज्ञान चु या विवेक-बुद्धि 
(Conscience) के अनुकूल हो । और जिसका आधार तेरा 
आदि सृष्टि में ऋषियों द्वारा दिया हुआ वेद-ज्ञान हो। 
अन्यथा हमारा प्रवचन असत्य होगा जिएका फल माता के 
दूध से वंचित होकर शिशु का मिट्टी खाकर दुःखी होना तथा 
मृत्यु के मुख में जाने के समान होगा । अथवा हमारी बोलने 
की शक्ति तथा जिह्वा सौ वर्ष तक खस्थ बनी र्दे ताकि तेरी 
स्तुति-प्राथेना-डपासना की विधि जो तेरी कृपा से तेरे भक्तों, 
वेद ज्ञान के निपुण, त्यागी विद्वानों द्वारा हमने जानी ब 
श्रवण की हे, उसका आयु-भर तेरी प्रज्ञा में प्रचार करके, 
तेरी महिमा का विस्तार करके, तेरे रचित संसार को सुखधाम 
बनाने में यत्न-शील रहें । स्वयं मधुर, कल्याणकारी, सत्य 
बाणी बोलें और दूसरों को अपनी वाणी द्वारा ऐसा दी बोलने 
की शिक्षा सदा देते रहें। अथोत्‌ तेरी शुक्र चक्षु का व्याख्यान 
करने की सामर्थ्ये हमारे में सौ वर्ष तक बनी रहे । हम व्यथे 
निरर्थक पशु-पक्षी की भांति अपनी वाणी को निर्जीव करने 
` बाले नहों अथोत्‌ आपके इस उत्तम. यन्त्र का सदुपयोग 
करके उसको सजीव या आकर्षण युक्त बनावे । 

“दीनाः स्याम शरदः शतं” अर्थात्‌ तेरे-ह्दी आधीन 
होकर सौ वषे तक जियें क्योंकि तेरे से विसुख होकर या तेरा 
आश्रय छोड़ कर किसी दूसरे व्यक्ति की शरण में जाना ही 
(जो खयं तेरी रक्षा से सुरक्षित हे) दीन-हीन होना हवै। 
एक दूसरे मन्त्र में भी कहा है-- 
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भयानाम्‌ भयं भीषणम्‌ भीपणानां, 

गतिः प्राणिनाम्‌ पावनं पावनानाम्‌ । 

महोचेः पदानां नियन्तृ त्वमेकं, 

परेषां पर॑ रक्षणं रक्षणानाम्‌ ॥ 

अथात्‌-जो संसार में किसी को भयभीत करने वाला 
हे उसको भी तेरा भय है, जॉ किसी पर शासन करता हे 
उस पर मी तेरा शासन हे । सब प्राणियों का आधार तू ही. 
हे । जो प्रकाश तथा पवित्र करने वाली शक्तियां है उनका | 
आधार मी तू ही है। संसार में जिस किसी को धन, जन, : 
ज्ञान शस्र तथा यौवन आदि का अभिमान है वह संव. 
तेरी उंगली के इशारे पर नाचने वाले हैं क्योंकि वे एक 
खास भी तेरी आज्ञा के बिना नहीं ले सकते, और सब 
सम्बन्धी साथ छोड़ देते है, सो जाते हैं; किसी-किसी समय . 
सहायता करने से मुख मोड़ लेते हैं, अपितु मित्रता के 
स्थान पर शत्रुता करने लग जाते हैं, परन्तु तुम ही सच्चे . 
बन्धु हो, जो दूर-दूर जहां भी हम जायें सदा हमारे साथ 
रहते हो। सदा कल्याण चाहते और करते हो, तथा हमको ' | 
प्राण देने के लिये कभी सोते ही नहीं अर्थोत्‌ विश्राम तक 
नहीं लेते जो संसार में किसी की रक्षा करता प्रतीत होता 
हे, उसकी रक्षा भी आप ही कर रहे हैं। इथ लिये हें 
माता ! तेरा पल्ला इम कभी न छोड़ें, अथोत्‌ तेरी आज्ञाओं 

' का भंग कमी न करें क्योंकि तेरी आज्ञा का भंग करना, 
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तेरी अवहेलना करना; तेरी छाया से परे होना हे और यही 
हमारी मृत्यु हे । माता ! पशु-पक्षी तेरा पल्ला नहीं पकड़ 
सकते क्योंकि वे तुझे नहीं जानते और न ही तेरे साथ 
कोई सम्बन्ध जोडते हैँ और इसी लिये वे दीन पराधीन हे 
ओर ऐसे कारागार रूपी शरीर में बन्द हैं, जहां वे अपने 
कष्ट को प्रकट नहीं कर सकते, उनको अपने विचार प्रकट 
करने की स्वतन्त्रता नहीं । परन्तु आप ने हमको मनुष्य- 
रूपी कमेयोनि दी है, फिर ज्ञान और कमे करने वाली 
इन्द्रिया ऐसी दी हैं, जिनके द्वारा शिक्षा लेकर इम इस 
प्रत्यक्ष तथा परोक्ष संमार में, तेरी महिमा को देखते हुए 
अनुभव करते, मनन करते, सुनते तथा गाते या बणेन करते, 
तेरे प्रतिनिधि व अमृत पुत्त-पुत्रिया बन कर, स्वतन्त्र अभयता 
का जीवन व्यतीत कर सकते हैं। और दीनता अथात्‌. पशु 
जीवन से (क्योंकि जन्म से मनुष्य पशु के समान हे ।&' 
"उठ कर? उत्‌-तर श्रेष्ठ, उत्कृष्ट मनुष्य जीबन को साथेक 
करके, तेरी करुणा तथा प्रेम के पात्र बन कर, देव पद को 
प्राप्त कर सकते हैं और मुक्त हो सकते हैं।. 

“्ूयश्च शरदः शतात्‌? 
` हे माता ! तेरी आज्ञानुसार जीवने व्यतीत करके तेरी 
कृपा से हम सौ वषे से अधिक भी मनुष्यत्व तथा देवत्व का 
जीवन व्यतीत करसकें। तेरी कृपा से यद्द अधिकार हमें प्राप्त हे, 
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प्छ महान्‌ के दशन 


परन्तु इस अधिकार की अर्थात्‌ दीघोयु अथवा तेरी देन,:. 
दिव्य शक्तियों को प्राप्त करके, हम अभिमान, अहंकार तथा 


लोङैषणा में न पड़ जावें | क्योंकि हम अल्प-ज्ञानी हैं. संसार 
के पदार्थों और विषय दासनाओं का चमत्कार बहुत प्रबल है; 
किसी समय हम तेरा पल्ला छोड़ सकते हैं या कई तरह 
उसके छूटने की सम्भाबना हो सकती हैं, इसलिये अन्त में 
आप से यही प्राथना है, चाहे हमारी आयु कितनी ही लम्बी 


हो जाये, आप की करुणा और प्रेरणा का हाथ सदा. हमारे ' 


ऊपर रहे । और जेसे सांधारिङ माता जिस समय उसका 
छोटा सा बाल€, किसी सांमारिक् चमत्कार को देख कर 
माता की उंगली छोड़ कर किसी गंदे नाले में गिरने लगता 


है, तो माता झटपट बालक को पकडू, झटका देकर बालक 
को अपनी ओर खींच लेती हे और गंदी नाली में गिरने 


से बचा लेती है। ऐसे ही हे माता! जब कभी हम अभि- 


मान की नाली में गिरने लगें तो हमारी रक्षा करने की : 


कृपा करें ताकि सौ वर्ष से अधिक जीवन भी तेरी झधीनता 
तथा आज्ञा में व्यतीत हो । 

साधारणतया भी प्रत्येक मनुष्य किसी और की अधी 
नता में रहना पसन्द नहीं करता, परन्तु तेरी आधीनता में 
रहना मनुष्यमात्र को स्वीकार हे और सब इसी के लिये 


यत्न करते हूँ । इसलिये तेरी आधीनता ही सच्ची स्वतन्त्रता | 
अर अभयता है । इधलिये जब तक इम जियें, इम इससे . 


कभी वंचित न हों । 


NO 
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इस अवस्था को प्राप्त करने के लिये मनुष्य को पहले 
तय्यारी करनी पड़ती है जिसके लिये इन मन्त्रों से पहले 
आए हुए सन्ध्या के पहले मन्त्र सहायक होते हें । परन्तु 
इस अवस्था की प्राप्ति के लिए जिज्ञासु को, जो कि सन्ध्या से 
पूण लाभ उठाना चाहता है निम्नलिखित शब्दों को पथ्य 
के रूप में स्मरण रख कर उसे उपयोग में लाना चाहिये | 
इसके बिना सन्ध्या से जो लाभ हम प्राप्त करना चाहते है, 


` बह प्राप्त नहीं किया. जा सकता । 


सांस्रारिक दुःखों और शारीरिक भोग विलासों के बढ़ने 
से लोगों के आत्मिक ज्ञान पर आवरण पड़ जाता है । 
ओर वह संसार की विनाशबान्‌ बस्तुओं तथा विषय वास- 
नाओं में अधिकतर लिप्त हो जाते हैं और जहां पर अधिक 
बुद्धि मान्‌ मनुष्य रहते हें,यहां पर बुद्धिबल से शरीर के अवि- 
नाशी होने. के विषय में जो विश्वास होता हे वह निश्चित 
सिद्धान्त समभा जाता । जब मनुष्य की आत्मा पर किसी 
प्रकार का आवरण छा जाता है । 

अज्ञानेनाब्वतं ज्ञानं तेन सुह्यन्ति जन्तवः । गीता 

` अध्यात्मिक दृष्टि से किसी विषय पर विचार करने की 

शक्ति उसमें नहीं रहती । और वह क्षणिक वस्तुओं को 
स्थायी पदार्थो से नित्य को अनित्य से, नाशबान्‌ को अवि- 
नाशी से सत्य को मिथ्या से और ब्रह्म को माया से मिला 
देता है । गीता में भी कहा है-- 


््द महान के दशेन 


लट © 
युङ्काहारविहारस्य युक्त-चेष्टस्य कमंसु । 
युक्न-स्वमाववोधस्य योगो भवति दुःखहा ॥ 


अथोत--झाहार (भोजन ) और विहार (व्यवहार) 


में जो मनुष्य नियमपूवेक चलता हे अर जो युक्त ( उचित 
तथा वेदोक्त ) कर्मो का पालन करता हो जो नियत समय 
पर सोता और जागता हो उस पुरुष का योग ( उपासना ) 


दुःखों का नाश करने वाला होता है । 
इस लिये जिज्ञासु को गीता छे इस श्लोक के अनुसार 


जीवन व्यतीत करने से उपासना के इन चार मन्त्रों , की 


अवस्था प्राप्त होगी जिनका चणेन ऊपर हो चुका है। 
अंग्रेजी में भी कहा है-- 

Simple living and high thinking 

अथोत्‌ हमारा जीवन साधारण सरल तथा प्राकृतिक 


नियमों के अनुकूल होना चाहिये । तभी उसमें ऊँचे विचार 
उत्पन्न हो सकते हैं । 


___ जीवन को सरल तथा विचारों को पवित्र और उदार 
बनाने के लिये हमें इन उपस्थान-उपासना मन्त्रों के अर्था 
` का मनन करते हुये सूये तथा प्रकृति की विभूतियों का ध्यान 


करते हुए परमात्मा के दशन करने के लिये,. अपनी व्यक्ति- _ 


गत शक्तियों को ब्रह्माएड की सूय चन्द्र की शक्तियों के साथ 


एक रम बनाने का यत्न करना चाहिये तभी दम. सच्चे 'यर्था 
में परमात्मा की उपासना कर. सकेंगे | 


इन उपस्थान मन्त्रों में परमात्मा के समीप होने के 


` ऐसे ही सरल प्राकृतिक उपाय वितीए राये हैं? 71 01158 
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